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«Et Moche rassembla toute
I’assembléee des enfants d’Israél»

D.ieu réside au sein d’Israél par la Torah et les mitsvot, qui sont
les réceptacles du Michkan (la lumiere intérieure) et ses tentures
(la lumiere enveloppante). Mais ’homme ici-bas ne peut attirer
cette lumieére vers le bas qu’apres étre d’abord monté, par le
Chabbat, ou se révele lavolonté d’en haut, supérieure a
I'intellect, et par la priére, qui la fait pénétrer dans la semaine.
C’est pourquoi Moché parla d’abord du Chabbat au peuple,
tandis que D.ieu, qui décrivait la maniere dont la lumiere

descend d’en haut, placa le Chabbat en dernier.
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L’IDEE CENTRALE

D.ieu reside au sein d’Israél par la Torah et les mitsvot, qui sont les receptacles du
Michkan (la lumiere intérieure) et ses tentures (la lumiere enveloppante). Mais
I’homme ici-bas ne peut attirer cette lumiere vers le bas qu’apres étre d’abord
monté, par le Chabbat, ou se révele la volonté d’en haut, supérieure a I'intellect, et
par la priéere, qui la fait pénétrer dans la semaine. C’est pourquoi Mocheé parla
d’abord du Chabbat au peuple, tandis que D.ieu, qui décrivait 1a maniére dont la

lumiére descend d’en haut, placa le Chabbat en dernier.

Chaque section : I’hébreu, puis la traduction, puis une courte explication sous un filet doré. Les petits chiffres dans I’hébreu
renvoient aux notes de la fin.

LE MAAMAR EN BREF

Pourquoi le Chabbat est-il associé a la construction du Michkan, et pourquoi Moché le mentionna-t-il
en premier alors que D.ieu ’avait placé en dernier? D.ieu réside «en eux», en Israél, par la Torah et
les mitsvot. Les mitsvot sont les tentures du Michkan: des vétements de lumiére enveloppante, attirés
de la Mal’hout de D.ieu, qui est elle-méme infinie et entoure les mondes comme les rayons du soleil
entourent ce qu’ils éclairent. La Torah est constituée des réceptacles du Michkan: elle est une nourri-
ture, une lumiére intérieure. Le Chabbat est I’Ame supplémentaire : en semaine, ’amour de D.ieu chez
I’homme vient de la contemplation, la volonté inférieure ; le Chabbat, 1a volonté supréme, au-dessus de
I'intellect, se révéle et repose dans cette volonté inférieure : « Chabbat Chabbaton». La priére, I’échelle,
fait pénetrer cette lumiére dans les jours de la semaine, et ’étude de la Torah, la Menorah et la Table,
attire la volonté supréme dans la volonté inférieure. Dans la descente de la lumiére de D.ieu vers les
mondes, I'ordre est celui des réceptacles, des tentures, puis du Chabbat comme lumiére de retour.
Dans le service de ’homme, I’ascension doit venir en premier: le Chabbat, puis les mitsvot envelop-

pantes, puis la lumiére intérieure de la Torah.
PLAN

1 Deux questions, et le Michkan en nous -4

Pourquoi le Chabbat est associé au Michkan, et pourquoi ’ordre de D.ieu (réceptacles, tentures, Chabbat)
différe de celui de Moché (Chabbat, tentures, réceptacles). D.ieu réside «en eux» par la Torah et les mits-
vot: la Torah est constituée des réceptacles, nourriture intérieure de ’Ame; les mitsvot sont les tentures,

des vétements enveloppants.
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Mal’hout, sovev et memalé 15-14

La création ne change rien a D.ieu, car les mondes ne vivent que d’un rayonnement, sa Mal’hout, tandis
que Son essence est sainte et séparée. Mal’hout est elle-méme infinie; sa lumiére est donc principalement
enveloppante (sovev), et seule une partie contractée remplit les mondes (memalé). Comme la lumiére du
soleil, un rayonnement est une révélation qui entoure. «Je T’exalterai» reléve de sovev; «Je bénirai Ton
Nom» reléve de memalé.

Les mitsvot, vétements de Mal’hout 115-21
La Torah et les mitsvot attirent les deux mémes modalités de lumiére. Les mitsvot sont «les membres du

Roi» et «les vétements de la royauté»: comme les téfilines, qui attirent les mo’hin suprémes sur la téte

sans pénétrer dans I’esprit, elles enveloppent I’dAme. Elles sont au nombre de sept en général, comme les

sept matiéres des tentures.

Le Chabbat et I'Ame supplémentaire 122-33

L’amour de D.ieu en semaine nait de la contemplation de Son unité: c’est la volonté inférieure, acquise
au prix d’un effort. Le Chabbat révéle un amour supérieur a I'intellect, issu de la ye’hida: la volonté su-
préme, la «porte tournée vers kadim». Elle repose dans la volonté inférieure comme la lumiére dans un
réceptacle; les deux volontés réunies forment le « Chabbat Chabbaton » et le «D.ieu des connaissances ».

La priéere, I’échelle 134-36
Un rayonnement du Chabbat atteint les jours de semaine par la priére, I’échelle sur laquelle I'Ame

s’éléve vers la volonté supréme, puis l'attire dans la volonté inférieure, de sorte que les jours de semaine
deviennent une «nourriture ordinaire dans la pureté des choses saintes».

La Torah: l1a Menorah et 1a Table 137-44

La Torah, enracinée dans la volonté supréme et révélée par la 'Hokhma, attire cette volonté dans la vo-
lonté inférieure. Elle est la lumiére de la Menorah, un visage lumineux de plaisir nouveau; ses six
branches sont la Torah orale issue de la Torah écrite, avec des boutons aux points de rencontre du don-
neur et du receveur. Elle est le pain de la Table, une nourriture intérieure, tandis que les mitsvot de-

meurent enveloppantes.

Explication des deux ordres 145-55

L’homme ici-bas ne peut atteindre la volonté supréme sans s’élever d’abord: le Chabbat (tashev, retour),
puis la priére; alors seulement la Torah et les mitsvot peuvent attirer la lumiére vers le bas, d’abord les
tentures enveloppantes, puis les réceptacles intérieurs, comme dans le cas des téfilines et du Chéma.
Dans la descente de D.ieu, I’ordre est inversé: les réceptacles, les tentures, puis le Chabbat en dernier,
comme lumiére de retour.

NOTIONS CLES

Lumiére enveloppante et lumiére intérieure (makif
et pnimi) "»°191 PR

Une lumiére qui entoure une personne ou un monde sans
y pénétrer, comme les vétements ou les tentures du Mich-
kan, par opposition a une lumiére qui est assimilée de
I’intérieur, comme la nourriture ou les réceptacles du Mi-
chkan. Les mitsvot apportent la premiére, la Torah la
seconde.
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La lumieére qui entoure tous les mondes et la lumiére qui
remplit tous les mondes. Puisque méme Mal’hout est infi-
nie, la majeure partie de sa lumiére est enveloppante;
seule une partie contractée est investie dans les mondes.



La volonté supréme et lavolonté inférieure 71°7y7 71139
NANNA NEM

«Il'y a une volonté et il y a une volonté»: la volonté infé-
rieure nait de la compréhension et de la contemplation ; la
volonté supréme est au-dessus de la 'Hokhma et n’a au-
cune raison. Le Chabbat, la volonté supréme se révéle et
repose dans la volonté inférieure comme dans un
réceptacle.

L’ame supplémentaire (nechama yetera) 17°n° 1nw1
Ce qui est ajouté le Chabbat: un amour et une volonté en-
vers D.ieu qui dépassent l'intellect, issus de la ye’hida,
I’essence de ’ame; c’est le « Chabbat Chabbaton », 'union
des deux volontés.
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Vétement de Mal’hout (levouch mal’hout) n15%n w125
La royauté de D.ieu dans son rapport aux mondes: elle n’y
pénétre pas, mais les entoure comme un vétement.
Chaque mitsva attire un tel vétement sur I’ame.

Eveil d’en bas xnn>7 xn1aynx

Le désir du receveur, qui doit précéder le flux du donneur.
Dans le service, I’ascension du Chabbat et de la priére est
I’éveil d’en bas qui permet a la Torah et aux mitsvot d’atti-
rer la lumiére vers le bas.

Lumiére directe et lumiére de retour 91179181 1w 1K
La lumiére qui descend d’en haut et celle qui remonte vers
sa source. Dans I’ordre de D.ieu, le Chabbat est la lumiére
de retour qui vient aprés la descente a travers les récep-
tacles et les tentures.
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SECTION 1 - 11-4

Deux questions, et le Michkan en nous
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« Et Moche rassembla toute I’assemblée des enfants d’Israél et leur dit », etc. « Pendant six jours, le
travail sera fait, et le septiéme jour sera pour vous un jour saint, un Chabbat de repos complet
(Chabbat Chabbaton) pour D.ieu. »
Le maamar s’ouvre sur les premiers versets de la paracha Vayakhel, o Moché rassemble le peuple et, avant
de transmettre les instructions pour la construction du Michkan, lui ordonne d’abord de respecter le Chab-

bat. L’expression « un Chabbat de repos complet » (Chabbat Chabbaton) sera elle-méme expliquée plus loin
dans le maamar.
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[Tl faut] comprendre I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie, a ce sujet : pourquoi le pas-
sage du Chabbat est-il placé a coté du travail du Michkan ? Il faut également comprendre pour-
quoi, dans I’ordre donné par le Saint béni soit-I1 a Moché notre maitre, que la paix soit sur lui, dans
les parachiot Terouma et Tetsave, le travail des ustensiles du Michkan — a savoir I’Arche, la Table
et la Ménora, etc. — est mentionné en premier,
Les Sages ont déduit de la proximité du passage du Chabbat et du travail du Michkan que les travaux creatifs
employés a la construction du Michkan sont ceux qui sont interdits le Chabbat ; I’Admour Hazaken de-
mande quelle est la signification intérieure de cette proximité. Il pose une seconde question concernant

I’ordre : dans les instructions mémes que D.ieu donne a Moché dans Terouma et Tetsavé, le mobilier du Mi-
chkan —I’Arche, la Table et 1a Ménora — est décrit en premier.
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Et ensuite, le travail du Michkan lui-méme, a savoir les tentures du Michkan ; puis, en dernier
lieu, il est dit dans la paracha Ki Tissa : « Mais Mes Chabbatot, vous les garderez », etc. Ainsi, Il a
placeé les ustensiles en premier, puis les tentures, et enfin ’observance du Chabbat.

Ce n’est qu’apreés les objets d’ameublement que D.ieu décrit la structure du Michkan lui-méme, ses tentures

; et ce n’est qu’a la fin, dans la paracha Ki Tissa, qu’ll ordonne I’observance du Chabbat. Ainsi, dans les pa-
roles de D.ieu, I’ordre est : les ustensiles, les tentures, puis le Chabbat.
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Mais dans I’ordre des commandements que Moché notre maitre, que la paix soit sur lui, adressa a
Israél, c’est-a-dire dans cette section intitulée « Et Moché assembla», il inversa I’ordre: il leur parla
d’abord [de] I’observance du Chabbat,

Lorsque Moché transmet les commandements au peuple dans Vayakhel, I’ordre est inversé : le Chabbat vient

en premier.
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puis du travail du Michkan, et ensuite des réceptacles. Voici I’explication. Il est écrit: «Ils Me fe-

ront un Sanctuaire, et Je résiderai en eux.» Il n’est pas dit «en lui», mais «en eux»,

Apres le Chabbat viennent la construction du Michkan, puis son mobilier. Pour I’expliquer, I’Alter Rebbe se
tourne vers le verset qui énonce le but du Michkan: D.ieu dit qu’Il résidera «en eux», dans le peuple, et non

seulement «en lui», dans le batiment.
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c’est-a-dire que, dans I’ensemble des ames d’Israél, résidera la gloire de Havaya, béni soit-Il, par
I'intermédiaire du Michkan; et aujourd’hui également, cela se reéalise par leur étude de la Torah et
I’accomplissement des mitsvot. Car la Torah est comparable au niveau des réceptacles du
Michkan,

La gloire de D.ieu réside dans ’ensemble des Ames d’Israél. A I’époque du Michkan, cela se faisait par I’in-

termédiaire du Michkan; aujourd’hui, cela se fait par I’étude de la Torah et I’accomplissement des mitsvot.

Les deux parties du Michkan correspondent a ces deux éléments: la Torah correspond a ses réceptacles.
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et les mitsvot sont du niveau des tentures du Michkan. Car, par les mitsvot, des vétements sont for-
mes pour I’ame, comme il est écrit : « Ta justice marchera devant toi ; la gloire de D.ieu te re-
cueillera. »

Les mitsvot correspondent aux tentures du Michkan : de méme que les tentures entouraient le Sanctuaire,

les mitsvot deviennent des vétements autour de I’ame. Les paroles d’Isaie, « ta justice marchera devant toi ;
la gloire de D.ieu te recueillera », dépeignent une personne entourée par le bien qu’elle a accompli.
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Cela correspond au niveau des tentures, qui sont des lumiéres enveloppantes (makifim). Et la To-
rah est du niveau de la nourriture pour ’ame, comme il est écrit : « Et Ta Torah est au-dedans de
mes entrailles. » Cela correspond au niveau des réceptacles du Michkan, qui sont des lumieres in-
térieures (pnimiyim).
Les vétements et les tentures enveloppent de I’extérieur ; ils sont donc « enveloppants » (makif). La Torah est
comme la nourriture, qui pénétre en une personne et devient partie intégrante d’elle, comme dans « Ta To-

rah est au-dedans de mes entrailles » ; elle est donc « intérieure » (pnimi), comme les réceptacles qui se
trouvaient a ’intérieur du Michkan.

SECTION 2 - 15-14

Mal’hout, sovev et memale
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Pour comprendre cela, il faut d’abord comprendre ce qui est écrit : « Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé
» : en Lui, béni soit-11, il n’y a aucun changement ni aucune altération, a D.ieu ne plaise, du fait de
la création du monde ; de méme qu’ll était Un et unique avant la création du monde, Il I’est aussi
apres la création du monde,

Avant d’expliquer comment la Torah et les mitsvot font résider la présence de D.ieu, I’Alter Rebbe pose un

principe tiré de Malachie : « Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé. » La création du monde n’a rien changé en D.ieu

Lui-méme ; apres la création, Il demeure aussi Un et unique qu’avant.
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comme le dit 1a formule : « Tu es Lui avant que le monde ait été crée, et Tu es Lui depuis qu’il a été
créeé », etc. Cela signifie que la création des mondes ne produit en Lui aucun changement, a D.ieu
ne plaise.

Les prieres quotidiennes disent la méme chose : « Tu es Lui avant que le monde ait été crée, et Tu es Lui de-
puis qu’il a été créé. » Faire advenir les mondes ne L’affecte en rien.
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Cela signifie que, puisque la force vitale (chayout) qui émane de Lui, béni soit-11, pour donner vie
aux mondes — cette lumiere et cette force vitale dans leur expression générale — n’est que le ni-
veau d’une simple illumination (he’ara) de Son étre et de Son essence, béni soit-1l, qu’ll a fait luire

et émaner de Lui-méme, a titre de comparaison, comme une simple illumination.

C’est pourquoi la création ne modifie pas D.ieu : toute la force vitale qui soutient les mondes n’est qu’une «
simple illumination » (he’ara) qui émane de Lui, et non Son essence méme.
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Et c’est par cette illumination qu’Il, béni soit-Il, leur donne vie et les fait advenir du néant a I’étre.
Mais Lui, béni soit-I1, dans Son étre et Son essence, est exalté et élevé au-dela des limites des

mondes.

Par cette illumination, I1 donne vie aux mondes et les fait advenir du néant. Mais Lui-méme, dans Son es-

sence, demeure entiérement au-dela de la catégorie des mondes.
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C’est pourquoi Il est appelé «le Saint béni soit-I1»: Il est saint et séparé. Et bien qu’il soit dit: «Et
Tu fais vivre tous les étres», leur source principale de vie et d’existence n’est que le niveau d’une
simple illumination, comme mentionné plus haut.

C’est pourquoi D.ieu est appelé «le Saint»: «saint» (kadoch) signifie séparé. Bien que Nehemia dise: «Tu

fais vivre tous les étres», ce qui donne leur vie aux mondes n’est que cette simple illumination.
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Et cette illumination est le niveau de I’attribut de Mal’hout (souveraineté), béni soit-Il, comme il
est écrit: «Ta royauté est une royauté sur tous les mondes»: la force vitale de tous les mondes pro-
vient du niveau de «Ta royauté». Autrement dit, c’est du fait méme qu’ll est appelé Roi sur eux

qu’ils vivent et existent.

Cette illumination est ’attribut de Mal’hout de D.ieu, la royauté. Comme le dit le psaume: «Ta royauté est
une royauté sur tous les mondes» : c’est précisément le fait que D.ieu soit appelé Roi sur les mondes qui leur
donne vie et existence.
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Et c’est la [le sens de] ce qui est dit : « Que Ton Nom soit loué a jamais, notre Roi. » C’est-a-dire que
le déploiement de l’attribut de Sa Mal'hout (souverainete), qu’ll soit béni, également appelé Son
Nom, est « a jamais »,

La priére Yishtabach, « Que Ton Nom soit loué a jamais, notre Roi », se comprend ici ainsi : « Ton Nom » dé-

signe la Mal'hout, également appelée le Nom de D.ieu, et son déploiement dans les mondes est ce qui dure «

ajamais ».
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c’est-a-dire sans fin ni limite ; car I’attribut de Sa Mal'hout est lui aussi véritablement du niveau de
I'Infini (Ein Sof), puisqu’il est une émanation de Lui, qu’ll soit béni.
«A jamais » signifie sans fin, car méme la Mal'hout, puisqu’elle est une émanation de D.ieu, est elle-méme

infinie (Ein Sof). Cela prépare le point suivant : la lumiére émanant de la Mal'hout est trop grande pour que
les mondes puissent la contenir.
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Et telle est [la signification de] ce qui est dit dans la bénédiction de Yotser: «Et ils proclament avec
crainte, ensemble, d’une voix (bekol), les paroles du D.ieu vivant et Roi du monde»: ils ne sai-
sissent que I’émanation qui se déploie depuis «le D.ieu vivant et Roi du monde », car une voix est
une émanation, comme on le sait.
Dans la bénédiction de Yotser, récitée avant le Chema du matin, les anges proclament «les paroles du D.ieu
vivant et Roi du monde». Le Rabbi souligne le mot «voix»: une voix est quelque chose qui se déploie au-de-

hors depuis celui qui parle; les anges ne saisissent donc que ce qui émane de D.ieu en tant que «Roi du
monde», et non D.ieu Lui-méme.
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Mais Son essence et Son étre, qu’ll soit béni, sont saints et séparés, de sorte qu’aucune pensée ne
peut Le saisir en aucune facon; c’est pourquoi «Je n’ai pas changé», comme mentionné précé-
demment. Et telle est [la signification de] « Les Hayot portent le Trone », etc., «tremblant de crainte
devant le Trone»:

L’essence de D.ieu est sainte et séparée, au-dela de la portée de toute pensée; c’est pourquoi Il ne change

pas. On dit des anges les plus élevés, les Hayot, qu’ils portent le Trone de Gloire et tremblent de crainte de-
vant le Trone.
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car la crainte et ’effroi de I’attribut de Sa Mal'hout, qu’ll soit béni, s’emparent d’eux; cet attribut
est le niveau de «un Roi assis sur un trone élevé et exalté». C’est pourquoi ils acceptent sur eux le
joug du royaume des Cieux, etc.

Leur tremblement est une crainte devant la royauté de D.ieu, représentée comme un Roi assis sur un trone

éleve et exalté; sous I’effet de cette crainte, ils acceptent le joug du royaume des Cieux. Méme ces anges
sont en rapport avec la Mal'hout de D.ieu, et non avec Son essence.
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Or, du niveau de I'attribut de Mal’hout de D.ieu, béni soit-II, la lumieére et la force vitale sont égale-
ment attirées selon deux niveaux : celui de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol al-
min) et [celui de]| la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin).

De Mal’hout, la lumiére et la force vitale se déploient de deux facons : sovev kol almin, la lumiére qui « en-
toure » tous les mondes, et memalé kol almin, la lumiére qui les « remplit ».

.0°7D032 9T [0 T k] OPRIN 13971 D N .WNAM 0K A2 973 KT DN N2 0D MRbw 11T
23 AN ANIARYN TOWNTY 2193 N2 KIT TIK 03

Cela signifie que le niveau de Mal’hout est lui aussi véritablement celui de I'Infini (Ein Sof). C’est 1a
le sens et la signification de I’expression « Lumieére infinie » (Or Ein Sof), mentionnée dans les ou-
vrages : la lumiére est un niveau de révélation et d’émanation a partir de Son essence et de Son
étre.

Iy a deux modes parce que Mal’hout aussi est véritablement infini, comme cela a été dit plus haut. Cela ex-

plique également I’expression des kabbalistes « Lumiére infinie » (Or Ein Sof) : la « lumiére » désigne
quelque chose qui est révélé et émane de ’essence, et non I’essence elle-méme.

199 077791 PIRD ORM WRwT R[N TWRIT 11T 0 7K DAR LIRD P INEY wnawnT YT

Comme on le sait, le soleil lui-méme est appelé « luminaire » (maor), tandis que la « lumiére » (or)
est le rayonnement qui émane du luminaire du soleil et éclaire la terre ainsi que ceux qui
I’habitent.

L’analogie est la suivante : le soleil lui-méme est appelé « luminaire » (maor), tandis que la « lumiére » (or)
est le rayonnement qui se répand de lui jusqu’a la terre. Cette formulation fait écho a la bénédiction du ma-
tin sur les luminaires.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/ 10
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De méme, le niveau de la Lumiére infinie (Or Ein Sof) est, par analogie, un rayonnement émanant
de Son étre et de Son essence, béni soit-1I1 ; mais le terme « lumiére » ne s’applique nullement a Son

étre et a Son essence mémes, béni soit-II.

De méme, la Lumiére infinie est comme un rayonnement émanant de I’essence de D.ieu. Le mot « lumiére »

ne s’applique pas a I’essence elle-méme, tout comme le corps du soleil n’est pas constitué de ses rayons.

12VIN RPW TINT 12902 2200 MnRYa? KUK 27y whn 0K N2 D" RIT NN D N
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Et puisque la lumiere elle aussi est véritablement du niveau de I’Ein Sof, les mondes ne peuvent

donc la contenir en eux sans étre absolument annulés et perdre toute existence.

Puisque cette lumiére elle-méme est infinie, les mondes finis ne peuvent la contenir ; si elle y pénétrait dans
sa plénitude, ils cesseraient d’exister.
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C’est pourquoi I’essentiel de la lumiére est du niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes
(sovev kol almin) et les enveloppe (makif) ; toutefois, par un grand et puissant tsimtsoum (contrac-
tion), une certaine émanation limitée de la lumiére se prolonge afin de s’investir dans les mondes.
Elle est appelée la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), etc.

Ainsi, I’essentiel de la lumiére demeure « englobant » (sovev) : elle agit sur les mondes depuis I’extérieur.

Seule une petite partie, considérablement réduite par le tsimtsoum (contraction), s’investit en eux ; c’est la
lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol almin).

5715 IR QW32 °N° X127 NIPAT NOwRN NaY 240992100 1100 R ayy 23 57A 1210 M)
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On comprendra également ainsi la bonne raison pour laquelle les kabbalistes ont appelé «lumie-
re» le flux de force vitale provenant du Créateur, béni soit-Il, comme mentionné plus haut a propos

du terme « Lumiére infinie» (Or Ein Sof).

Cela explique également pourquoi les kabbalistes ont employé le mot «lumiére» pour désigner le flux vivi-
fiant provenant du Créateur.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/ 11
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(De méme, dans le Tanya (chapitre 48), il a employé le terme «illumination» (he’arah) a propos de
la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin), etc.; voir la-bas.) Et bien qu’il y ait de

nombreuses raisons a cela,

Entre parenthéses, I’Admour Hazaken note que, dans le Tanya, chapitre 48, il a appelé «illumination» (he’a-
rah) méme la lumiére qui entoure tous les mondes. Il reconnait qu’il existe de nombreuses raisons a I’em-

ploi du terme «lumiére ».
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I'une de ces raisons est la suivante. Autrement dit, dans le domaine matériel, I’illumination

consiste en ce que le rayonnement du soleil se prolonge sur un objet donneé,

Il en donne une: dans le monde matériel, I'illumination est le rayonnement du soleil qui atteint un objet.
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le rayonnement n’est alors que I’aspect enveloppant (makif) de cet objet et ne pénetre pas a l'inté-
rieur de celui-ci. Il s’ensuit que I’illumination est un prolongement et une révélation a partir de ce
qui était cache.

Ce rayonnement ne fait qu’entourer 1’objet et ne pénétre pas en lui; il est donc enveloppant. Pourtant, il
constitue aussi une réveélation: I'illumination est ce qui fait sortir le soleil de sa dissimulation.

12039 1199 00T ?WN'? RN W 1TAWD L7972 ooy 1 R? WY 1R 13y wOwD "MW
En effet, lorsqu’un nuage empéche le soleil de briller, il est dans une dissimulation compléte;
lorsque son rayonnement se prolonge et éclaire la terre et ceux qui I’habitent, il y a révélation.

Lorsqu’un nuage couvre le soleil, celui-ci est complétement caché; lorsque ses rayons atteignent la terre, il
se révele. Ainsi, le terme «illumination» désigne quelque chose qui est a la fois révélé et enveloppant, ce qui
correspond précisément a sovev.

TIN 1°1Y 1217 997 10 DIRM PINT NI°3IN3 D101 PIT PRW 7PN 212 RIT AL 2993 (7095 o) 17930
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Néanmoins, cette révélation reléve de I’aspect enveloppant (makif), car le rayonnement ne pénétre
pas a l'intérieur de la terre ni de ’homme, etc. De méme, on comprendra la notion de la Lumiére

infinie (Or Ein Sof), qui est le niveau de la lumiére qui entoure tous les mondes (sovev kol almin),

Bien que le rayonnement du soleil soit une révélation, il demeure enveloppant : il ne pénétre pas a l'inté-

rieur de la terre ni d’'une personne. Il en va de méme de la Lumiére infinie en tant que sovev kol almin.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/ 12
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car elle est une révélation destinée a donner vie au niveau des mondes. Avant la création du
monde, Son Nom était inclus dans le niveau de « Lui seul », dans Son étre et Son essence.

Le sovev est une révélation, puisqu’il existe pour donner vie aux mondes. Avant la création, cependant, le «
Nom » de D.ieu, la puissance par laquelle Il se rapporte a ce qui est extérieur a Lui, était absorbé dans Son

étre, dans I’état appelé « Lui seul ».
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C’est 1a le sens de I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie : « Avant que le monde ne soit
créeé, il n’y avait que Lui et Son Nom » : Son Nom se trouvait au niveau de « Lui seul ». Avec la creéa-
tion du monde, il fut prolongé pour devenir une révélation, afin d’étre le niveau du sovev kol
almin.

C’est la le sens de I’enseignement selon lequel, avant la création du monde, il n’y avait que « Lui et Son Nom

» : le Nom n’était pas encore révélé, mais inclus en Lui. Avec la création, il fut manifesté comme révélation,

en tant que sovev kol almin.
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Mais néanmoins, cette révélation ne reléve que de ’aspect enveloppant ; ¢’est pourquoi elle est ap-
pelée « illumination » (he’arah), comme dans I’analogie de I'illumination du soleil, dont le rayon-

nement enveloppe, etc.

Cette réveélation demeure pourtant enveloppante ; c’est pourquoi elle est appelée « illumination », a 'image

de la lumiére du soleil qui enveloppe un objet sans y pénétrer.
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Et voici [le sens de] « Je T’exalterai, mon D.ieu, 6 Roi, et je bénirai Ton Nom pour toujours et a ja-
mais (le’olam va’ed). » A premiére vue, I’expression « pour toujours et a jamais » n’est pas compreé-
hensible, puisque « les jours de nos années sont de soixante-dix ans ».

Le psaume dit : « Je T’exalterai... et je bénirai Ton Nom pour toujours et a jamais. » L’Admour Hazaken de-

mande comment une personne peut bénir D.ieu « pour toujours » alors que la vie humaine dure environ

soixante-dix ans.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/ 13
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Mais le sens de « je bénirai Ton Nom » est de faire descendre la révélation de Sa divinité jusque
dans les mondes eux-mémes, et c’est cela « pour toujours et a jamais » (le’olam va’ed). Toutefois,
pour que cette descente provienne de sa source et de sa racine, il faut d’abord « Je T’exalterai »,
etc.

La réponse est que « bénir » le Nom de D.ieu signifie ici faire descendre la révélation de la divinité jusque

dans les mondes eux-mémes ; c’est cela le’olam va’ed, compris comme « dans le monde ». Pour que cette
descente provienne de sa véritable source, elle doit étre précédée de « Je T’exalterai ».

RIT 10y Py 79T MRWINT DWH 710 12 RIT 79187 202 5w MRWINM 11nm1a aniaR #T
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Car le sens de « Je T’exalterai » est ’exaltation et I’élévation du niveau du Roi, qui est le niveau de
la lumiere qui entoure tous les mondes (sovev kol almin). Cela ressemble a I’élévation d’un roi au-
dessus de son peuple : c’est un aspect enveloppant, etc. ;

« Je T’exalterai » désigne I’exaltation de D.ieu en tant que Roi, qui est sovev : le roi se tient au-dessus de son
peuple et se rapporte a lui depuis le haut, en ’entourant plutét qu’en pénétrant en lui.
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et de 1a, il sera ensuite fait descendre, de sorte que s’accomplisse « et je bénirai Ton Nom pour tou-
jours et a jamais », au niveau de la lumiere qui remplit tous les mondes (memalé kol almin), etc.
C’est le sens de « a la voix des paroles du D.ieu vivant et Roi du monde » : une voix est une descente
dans la dimension intérieure, etc. :

Depuis ce niveau élevé, la lumiére descend ensuite dans les mondes sous la forme de memalé, ce qui cor-

respond a « je bénirai Ton Nom ». Il en va de méme pour la louange des anges « a lavoix » : une voix transmet

quelque chose a l'intérieur de celui qui I’écoute.
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SECTION 3 - 115-21

Les mitsvot, véetements de Mal’hout
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Or, de méme que dans la lumiere et la force vitale qui, dans leur expression générale, émanent de
I'Infini (Ein Sof), béni soit-I1, pour donner vie aux mondes, il existe deux niveaux, la lumiére qui
entoure tous les mondes (sovev kol almin) et la lumiére qui remplit tous les mondes (memalé kol

almin), comme mentionné plus haut,

Le flux général de lumiére divine vers les mondes se déploie selon deux modalités : elle les entoure (sovev)

ou les remplit (memalé), comme expliqué plus haut.
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de méme, dans le dévoilement de la divinité que nous attirons ici-bas par la Torah et les mitzvos, il
existe également ces deux niveaux.

Ces deux modalités se retrouvent aussi dans la divinité que nous attirons nous-mémes ici-bas par la Torah
et les mitzvos.
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Car, par les mitzvos, est attiré le niveau des vétements, qui est un niveau de lumiére enveloppante
(makif) ; et, par la Torah, est attiré le niveau de la nourriture, qui est un niveau de lumiére inté-

rieure (Or Pnimi), comme mentionné plus haut.

Les mitzvos attirent des « vétements », une lumiére enveloppante ; la Torah attire de la « nourriture », une

lumiére intérieure, comme il a été dit au début du maamar.
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L’explication est la suivante. Les 248 commandements positifs sont appelés «les 248 membres du
Roi» (ramach évarin demalka), et aussi «les commandements du Roi». Le sens de ’expression «les
membres du Roi» est le suivant: de méme qu’un membre est un vétement dans lequel I’ame s’ha-
bille, car la faculté d’agir s’habille dans les mains

Les 248 commandements positifs sont appelés «les 248 membres du Roi» et «les commandements du Roi».

Un membre est comme un vétement pour ’ame: la faculté d’agir de ’Ame s’habille dans les mains.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/ 15

15

16



TORAH OHR - PARSHAS VAYAKHEL - MAAMAR 1 137 OT7OR TR PRAWS 212 7Y PO DX wn Dapn

19902 waBNRT R 097 PR TR 21291 990 IwYI XA AR 209392 w29R 1900 N

et que la faculté de marcher s’habille dans les pieds, ce membre devient un réceptacle et un véte-
ment propre a cette faculté qui s’habille en lui,
De méme, sa faculté de marcher s’habille dans les pieds. Chaque membre est un réceptacle concu pour la

faculté particuliére qui réside en lui.
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ainsi, par analogie, en haut: les 248 commandements positifs sont le niveau des réceptacles et des
vétements pour le niveau de la Lumiere infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, qui se prolonge en eux et
par leur intermeédiaire.

De méme, en haut, chaque commandement positif est un réceptacle et un vétement pour un prolongement
particulier de la Lumiére infinie.
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Car il est ecrit: «Tu établiras assurément un roi sur toi.» Cela signifie que I’on attire sur soi le joug
de la royaute céleste, et cela se fait par I’'accomplissement des mitsvot, qui sont les commande-

ments du Roi;

«Tu établiras assurément un roi sur toi» est interprété comme un appel a attirer sur soi le joug de la royauté
ceéleste. Cela se fait par I’accomplissement des mitsvot, qui sont «les commandements du Roi».
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de méme que, par le fait de revétir le talit, on attire sur soi le joug de Sa royauté, béni soit-Il, et
que, par cela, un flux est attiré d’en haut, depuis I’attribut de Sa Mal'hout, béni soit-I1, sur I’Ame.

Le fait de s’envelopper dans le talit en est un exemple: on prend sur soi le joug de la royauté de D.ieu, et un
flux provenant de Sa Mal'hout est attiré sur I’ame.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/ 16
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Et cet influx est un aspect enveloppant (makif). Tel est [le sens de] «tu établiras sur toi» (tasim ale-
kha): un aspect enveloppant, qui s’habille dans I’accomplissement des mitsvot, appelées «les

membres du Roi».

Linflux attiré par les mitsvot est enveloppant: «tu établiras sur toi» signifie qu’il est placé sur ’homme de-
puis le haut, et non en lui; il vient par les mitsvot, les «membres» du Roi.
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Et par cela, il est attiré sur ’ame comme un aspect enveloppant, depuis le haut, ainsi qu’il est
écrit: «Qu’on apporte un vétement royal», etc.; et de méme: « Mordekhai sortit de devant le roi
vétu d’un vétement royal», etc.

Deux versets du livre d’Esther parlent d’un «vétement royal»: celui qu’on apporta pour I’lhomme que le roi
souhaitait honorer, et celui dont Mordekhai était vétu lorsqu’il sortit de devant le roi.
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Car lattribut de Sa Mal'hout, béni soit-Il, est appelé ’aspect d’'un «vétement de Mal'hout», parce
qu’il ne s’habille pas entiérement, de facon révélée, a I'intérieur des mondes, comme une intério-

rité véritable; il s’habille seulement a la maniére d’un vétement et les entoure depuis le haut;

La Mal'hout de D.ieu est appelée un «vétement», parce qu’elle ne pénétre pas dans les mondes de maniére

révélée et intérieure; elle les entoure depuis le haut, comme un vétement enveloppe un corps.
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c’est-a-dire par I’accomplissement des mitsvot, qui sont les vétements dans lesquels et par les-
quels I'attribut de Sa Mal'hout, béni soit-Il, est attiré et s’habille, devenant ainsi I’aspect d’un «vé-

tement de Mal'hout» et un aspect enveloppant, etc.

Les mitsvot sont les vétements par lesquels cette Mal'hout est attirée et devient un «vétement royal» qui en-
veloppe I’ame.
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Car lorsqu’un homme accomplit une mitsva, il attire sur lui I’aspect d’un «vétement de Mal'hout»,
qui se trouve attiré sur lui comme un aspect enveloppant;

Chaque mitsva qu’un homme accomplit attire sur lui un tel vétement de Mal'hout, qui I’entoure.
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comme, par exemple, lorsqu’il met les tefillin sur son bras et sur sa téte: celles-ci contiennent
quatre passages, et il attire sur lui I’aspect des quatre mo'hin supérieurs (facultés intellectuelles).
Car le passage «Sanctifie» (Kadech) correspond a la faculté de 'Hokhma;

Les tefillin en donnent une illustration: leurs quatre passages, portés sur le bras et sur la téte, attirent les
quatre mo'hin supérieurs, les facultés intellectuelles d’en haut. Le passage «Kadech» correspond a
'"Hokhma.
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[la section] « Et il arrivera, lorsque Il vous fera entrer » correspond au niveau de Bina, etc. Mais

cette effusion n’est que de I’ordre de I’enveloppement, car par

La section « Et il arrivera, lorsque Il vous fera entrer » correspond a Bina, et ainsi de suite pour les autres.
Mais la lumiére ainsi attirée ne fait qu’envelopper.
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le fait de mettre les tefillin, écrits sur du parchemin matériel avec de I’encre matérielle, la lumiére
des quatre mo'hin supérieurs ne pénétre pas dans I’intellect de la personne de maniére effective-

ment révélée ; elle ne fait que reposer sur le cerveau a la maniére d’'un enveloppement 7273.

Les tefillin matériels, le parchemin et I’encre ne font pas pénétrer la lumiére des mo'hin supérieurs dans la

compréhension de la personne de maniére révélée ; elle repose sur le cerveau d’en haut.
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De méme, par toutes les mitsvot, [un flux] est attiré depuis le niveau de Sa Mal'hout, béni soit-II,

sur I’ame, sous forme enveloppante. Et les mitsvot sont appelées des « membres »,

Il en va ainsi de toutes les mitsvot : chacune attire un flux de la Mal'hout de D.ieu qui entoure ’ame. C’est
pourquoi les mitsvot sont appelées des « membres ».
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comme, a titre d’analogie, pour les membres du corps : lorsqu’on saisit son prochain par 'un de

ses membres, la main ou le pied, on peut attirer a soi le corps entier de cette personne

Lorsqu’on saisit quelqu’un par la main ou le pied, on peut tirer vers soi la personne tout entiere.
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en le tenant par I'un de ses membres. De méme, selon cette analogie, les mitsvot, qui sont appe-
lées les « 248 membres du Roi » : en accomplissant chaque mitsva, on attire sur soi la Lumiére infi-
nie (Or Ein Sof), béni soit-I1.

De méme, par une seule mitsva, I’'un des « membres du Roi », une personne attire sur elle la Lumiére infinie

elle-meéme.

03 NRARA IR 97 1an 72yn2w 23IRW 91 90IK Nan MSWn 1T NMIXRY X1 0T 953)
.(19 M%7 N5 973 °PIw NN RIAW Y7910 1A 1IWNRAN (b nxn) 277 1R

(Dans tous les discours, il est expliqué que les mitsvot sont des flux attirés depuis le niveau de « Je
suis Celui qui suis » (Anochi mi she’Anochi), qui est au-dessus du niveau de Mal'hout. Mais, en vé-
rite, ici aussi, le flux désigne celui qui provient du niveau de sovev kol almin, lequel est le niveau
de Kéter, également appelé « la Couronne de Mal'hout » (Kéter Mal'hout), etc.)
Dans cette parenthese, I’Alter Rebbe note qu’ailleurs, il est dit que les mitsvot attirent le flux du niveau de «
Je suis Celui qui suis », supérieur a Mal'hout. Ici aussi, précise-t-il, le flux provient de sovev kol almin, qui

est Kéter ; or Kéter est également appelé « la Couronne de Mal'hout », de sorte que les deux explications
concordent.
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Et c’est la le sens de « Je T’exalterai, mon D.ieu, le Roi » : sous I’aspect de I’élévation et de I’enve-
loppement ; par cela, « et je bénirai Ton Nom », sous I’aspect d’une révélation intérieure. Et c’est 1a
le sens de « David se fit un nom » : par ’accomplissement des mitsvot, le niveau de Sa Mal'hout,
béni soit-Il, est attiré, de sorte qu’elle devienne « une royauté sur tous les mondes », dans le temps
et I’espace, etc.
Cela correspond a « Je T’exalterai, mon D.ieu, le Roi » : les mitsvot attirent d’abord D.ieu comme exalté et
enveloppant, puis vient « je bénirai Ton Nom », une révélation intérieure. « David se fit un nom » s’entend

comme le fait de faire connaitre le Nom de D.ieu : par les mitsvot, Sa royauté vient régner sur « tous les
mondes », dans le temps et I’espace.
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Or, cette attraction du niveau des lumiéres enveloppantes (makifim) par les mitsvot est également
ce que représentent les tentures du Michkan. Car, bien que, dans le détail, elles soient au nombre
de 248 mitsvot positives, correspondant aux 248 membres, etc.,

La lumiere enveloppante attirée par les mitsvot est ce que représentent les tentures du Michkan. Dans le dé-
tail, les mitsvot sont au nombre de 248, comme les membres.
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en general, elles se répartissent toutefois en sept parties, comme il est écrit : « Elle a taillé ses sept
colonnes. » Le sens est que « ses colonnes » sont les mitsvot, car les 613 commandements de la To-
rah, auxquels s’ajoutent les sept commandements des Sages, sont appelés « les 620 colonnes de lu-
miere ».

En général, elles se répartissent en sept groupes, comme le dit le livre des Proverbes a propos de la Sagesse :

« Elle a taillé ses sept colonnes. » Les « colonnes » sont les mitsvot : les 613 de la Torah et les sept des Sages
font 620, et sont appelées « les 620 colonnes de lumiére ».
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Leur expression générale et collective est constituée de sept niveaux, qui sont les sept attributs su-
périeurs (midot) ; c’est pourquoi les tentures du Michkan étaient faites de sept sortes de matériaux
: laine bleue, laine pourpre, laine écarlate, lin fin, poil de chévre, peaux de béliers et peaux de ta-
chach, etc.

En général, les nombreuses mitsvot se rameénent a sept, correspondant aux sept attributs supérieurs

(midot). C’est pourquoi les tentures et les couvertures du Michkan étaient faites de sept matériaux : laine

bleue, pourpre et écarlate, lin fin, poil de chévre, peaux de béliers et peaux de tachach.
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Car les tentures correspondent au niveau des lumiéres enveloppantes (makifim), a I'image des lu-
mieres enveloppantes attirées par I’accomplissement des mitsvot, lesquelles correspondent au ni-

veau de « Elle a taillé ses sept colonnes », etc.

Les tentures entourent le Michkan, comme les lumiéres enveloppantes attirées par les mitsvot entourent

I’ame ; toutes deux sont septénaires, a I'image des « sept colonnes » de la Sagesse.
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C’est également le sens des vétements de Mordekhai, comme il est dit : « Mordekhai sortit revétu
d’un habit royal, de bleu et de blanc », etc. (Cela demande a étre examiné, car seuls six vétements
sont mentionnés ici. Peut-étre faut-il comprendre selon ce qui est écrit ailleurs au sujet du sens de

I’expression du Zohar : « Ils sont six, ils sont sept », etc. ; voir la-bas.)

L'« habit royal » de Mordekhai reléve également de ce sujet, puisqu’il correspond a la méme Mal'hout enve-
loppante. L’Admour Hazaken reléve une difficulté : le verset nomme seulement six vétements, et non sept. Il
suggeére que la réponse se trouve dans une expression du Zohar qu’il a expliquée ailleurs : « Ils sont six, ils
sont sept. »
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Tout cela correspond au niveau de I’accomplissement des mitsvot, qui attire le niveau des lumiéres
enveloppantes, le niveau des tentures, etc. La révélation dans ’ame ne se fait pas véritablement

sous la forme d’une lumiére intérieure (Or Pnimi) ;

Tout cela reléeve de ’accomplissement des mitsvot, qui attire les lumiéres enveloppantes, les « tentures ».

Elles n’aménent pas dans ’Ame une révélation véritablement intérieure.
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mais par la Torah, un niveau de lumiére intérieure est attiré, qui pénétre I’ame jusque dans son in-
tériorité méme, a la maniére d’un aliment et d’une force vitale, comme il est dit : « Et Ta Torah est

au-dedans de mes entrailles », etc. Cela sera expliqué plus loin, avec I’aide de D.ieu.

La lumiére intérieure vient par la Torah, qui pénétre dans I’Ame comme un aliment et lui donne lavie, selon

les mots : « Ta Torah est au-dedans de mes entrailles. » Le maamar promet d’expliquer cela plus loin.

SECTION 4 - 122-33

Le Chabbat et I’ame supplémentaire
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Or, avant d’expliquer en détail le niveau et le degre de la Torah, il faut exposer dans ses grandes
lignes en quoi consiste le niveau du Chabbat.

Avant d’expliquer en détail 1a Torah, la lumiére intérieure, le maamar se tourne vers le Chabbat.
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(car il est juxtaposé au travail du Michkan : tant dans I’ordre du Saint béni soit-Il a Moché notre
maitre, que dans I’ordre de Moché a Israél, ces trois éléments sont mentionnés : les tentures et les
ustensiles du Michkan, ainsi que le Chabbat ; seulement, Moché notre maitre placa le Chabbat en

premier, etc., et modifia I’ordre, comme [expliqué] plus haut).

Le Chabbat doit étre expliqué ici parce qu’il figure aux co6tés des tentures et des ustensiles du Michkan dans
les deux ordres ; la seule différence est que Moché le placa en premier.
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En effet, nos Sages, de mémoire bénie, enseignent que le Chabbat, une 4me supplémentaire (né-
chama yetera) est accordée a chacun des enfants d’Israél. A premiére vue, on ne comprend pas en
quoi consiste cette Ame supplémentaire, car ’homme ne ressent pas dans son ame une force vitale
accrue le Chabbat par rapport au reste de la semaine.

Les Sages enseignent que le Chabbat, chaque Juif recoit une « A&me supplémentaire » (néchama yetera).

I’Admour Hazaken demande ce que cela signifie, puisque I’on ne se sent pas plus vivant le Chabbat que
pendant la semaine.
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L’explication est la suivante. Il est écrit dans la premiére section du Chéma : « Ecoute, Israél... Un
», puis : « Et tu aimeras de tout ton cceur... » Autrement dit, cet amour nait de la contemplation de
Sa grandeur, béni soit-1I : la maniére dont Havaya est Un.

La réponse commence par le Chéma : « Ecoute, Israél... D.ieu est Un » est suivi de « Et tu aimeras ». ’amour
de D.ieu nait de la contemplation de Sa grandeur et de Son uniteé.
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Comme I’ont enseigné nos Sages, de mémoire bénie : « Fais-Le régner dans les cieux, sur la terre
et dans les quatre directions du monde » ; c’est ce qu’indiquent le ‘het et le dalét de « €’had » (« Un
»). Le ‘het correspond au niveau des sept cieux et de la terre,

Les Sages ont enseigné qu’en disant « Un » (€’had), il faut faire régner D.ieu dans les cieux, sur la terre et

dans les quatre directions. Les lettres de é’had en donnent une indication : le ‘hét, dont la valeur numérique

est huit, représente les sept cieux et la terre.

J7PR NIRD 119 °N° 170D 09502 1w 09I NIMT T RIT T
Et le dalet représente les quatre directions du monde, qui sont annulées devant Son unite, béni
soit-Il, a laquelle fait allusion la lettre alef.

Le dalet, dont la valeur numérique est quatre, représente les quatre directions, toutes annulées devant I’'uni-
té de D.ieu, a laquelle fait allusion I’alef, dont la valeur numeérique est un.
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De méme, dans les mondes supérieurs, jusqu’aux sommets les plus éleveés, il existe le niveau des
sept cieux spirituels et de la terre, correspondant a « A Toi, D.ieu, appartiennent la grandeur », etc.
; et tous recoivent leur force vitale uniquement du niveau de « le Nom de la gloire de Son royaume
», etc.

Le méme schéma existe dans les mondes spirituels : sept « cieux » et une « terre », correspondant aux sept

attributs énumérés dans « A Toi, D.ieu, appartiennent la grandeur... » ; tous ne vivent que de « le Nom de la
gloire de Son royaume », c’est-a-dire de Sa Mal'hout.
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Et par cette contemplation, on parviendra au niveau de «Tu aimeras de tout ton cceur», comme il
est dit des tribus a Yaakov: «De méme qu’il n’y a dans ton cceur que 'Un, de méme il n’y a dans
notre cceur que I'Un. » C’est-a-dire: «de méme qu’il n’y a dans ton cceur

La contemplation de I’'unité de D.ieu conduit a «Tu aimeras de tout ton cceur». Le Talmud rapporte que,

lorsque Yaakov mourant craignit que 1'un de ses fils ne fiit pas digne, ils lui répondirent par «Ecoute,
Israél», signifiant: de méme qu’il n’y a que 1'Un dans ton cceur, de méme en est-il dans le notre.
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que I'Un», car la racine de Yaakov était trés élevée, puisqu’il était véritablement un char (merkava)
de Son unité et de Son unicité, béni soit-11;

Pour Yaakov, cela allait de soi: son 4me était enracinée a un niveau si élevé qu’il était un «char», entiéere-

ment voué a I’'unité de D.ieu, comme un char n’a pas de volonté propre.
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«de méme il n’y a dans notre cceur que I’Un»: bien que nous soyons en bas, dans le monde de la
séparation (alma deperuda), néanmoins, par ’annulation de la volonte, afin de soumettre la sitra
a’hra (I’autre coté), de sorte que I’on ne désire rien au monde hormis D.ieu seul, eux aussi en
viennent a avoir un seul cceur pour leur Pére dans les Cieux

Ses fils, bien qu’ils vivent dans ce monde de séparation, parvinrent au méme résultat en mettant de coté leur

volonté propre et en soumettant la sitra a’hra, le c6té opposé a la sainteté, jusqu’a ne désirer que D.ieu; eux

aussi en vinrent ainsi a avoir un seul cceur pour leur Pére dans les Cieux.
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(voir a ce sujet le Zohar, paracha Terouma, page 134b), c’est-a-dire une volonté unique et simple,
fixée dans le cceeur, de ne rien désirer au monde hormis D.ieu seul. C’est pourquoi «il n’y a dans

notre coeur

L’Alter Rebbe renvoie le lecteur au Zohar a ce sujet. «Un seul cceur» signifie une volonté unique et simple,
fixée dans le coeur, de ne rien désirer au monde hormis D.ieu.
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que ’'Un» seul: bien que nous soyons en bas, ici-bas devient un, comme en haut (en Atsilout, ou
tout reléve du domaine privé [reshout hayachid]); c’est la le sens de «Israél, nation unique sur la
terre»: que I’Un soit réveélé également dans I’Assiya physique.

Ainsi, méme ici-bas, I’'unité d’en haut se réalise. La parenthése explique qu’en haut, en Atsilout, tout est un

«domaine privé»; Israél, «nation unique sur la terre», fait descendre cette unité jusque dans le monde

physique.
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Voila ce que signifie: «Tu aimeras de tout ton ceeur (levav’ha)»: avec tes deux inclinations, afin
que méme la volonté de ’ame animale, appelée mauvais penchant, se transforme et soit pour

D.ieu seul.

C’est pourquoi le verset dit levav’ha, «ton coeur», que les Sages interpretent comme «avec tes deux inclina-

tions»: méme la volonté de ’Ame animale, le mauvais penchant, doit étre tournée vers D.ieu.
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Cette volonté et cet amour naissent de I’intellect et en découlent, c’est-a-dire de la contemplation
par laquelle on meédite sur Sa grandeur et Son élévation, béni soit-Il1: comment «tout est considéreé
devant Lui comme rien» et comment rien n’existe en dehors de Lui. De 1a découlera I’annulation
de la volonté.

Cette volonté et cet amour naissent de I'intellect, de la contemplation selon laquelle tout est comme rien de-

vant D.ieu; cette compréhension conduit a mettre de coté sa volonté propre.
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C’est pourquoi le verset «Tu aimeras» est placé apres le verset qui le précede: «Havaya est Un»;
car, en contemplant comment Lui, béni soit-11, est Un dans les sept cieux et sur la terre, comme in-

diqué plus haut, dans le spirituel et dans le physique, naitra « Tu aimeras de tout ton cceur», etc.

Voila pourquoi «Tu aimeras» suit «D.ieu est Un»: 'amour nait de la contemplation de Son unité dans les

sept cieux et sur la terre, dans le spirituel comme dans le physique.
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Or, tout cela concerne les six jours de la semaine, dont il est dit : « Six jours, tu travailleras. » Le tra-

vail est le niveau du « service par amour » (poul’hana dér’himouta),

Tout cela — ’amour qui nait de la contemplation — appartient aux six jours de la semaine, dont il est dit : «
Six jours, tu travailleras. » Le travail des jours de semaine est un « service par amour », un amour qui de-
mande un effort.
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car il s’agit d’un niveau de travail et de peine : il est impossible que I’amour naisse et se déploie a
partir de la contemplation, a moins que 1’on ne s’efforce de lier fermement son esprit au sujet.
Pour cela, les trente-neuf travaux sont nécessaires, dans leur sens spirituel : semer, labourer, etc.,
comme il est expliqué ailleurs.

L’amour qui nait de la contemplation demande un effort : il faut lier fermement son esprit au sujet. Les

trente-neuf catégories de travaux créatifs interdits le Chabbat ont leurs correspondants spirituels dans ce

travail intérieur — semer, labourer et les autres — comme il est expliqué ailleurs.
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Et ce niveau d’amour des jours de semaine n’est que I’amour qui découle de I’intellect et de la
contemplation, etc. Mais le Chabbat, une 4me supplémentaire est ajoutée en chacun ; autrement
dit, quelque chose de véritablement nouveau nait dans I’Assemblée d’Israél (Knesset Israél), qui ne
se trouve pas en elle pendant les jours de semaine :

L’amour des jours de semaine découle de I'intellect. Le Chabbat, quelque chose de véritablement nouveau
nait dans Knesset Israél, c’est-a-dire dans le peuple d’Israél tout entier : c’est '« Ame supplémentaire ».
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a savoir, le niveau d’amour et de volonté pour D.ieu qui dépasse I'intellect et 1a contemplation. Car

il est une volonté et il est une volonté (it ratzon ve-it ratzon).

L’ame supplémentaire est un amour et une volonté pour D.ieu qui dépassent l’intellect et la contemplation.

Car il existe deux sortes de volonté.
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C’est-a-dire qu’il est une volonté qui nait de I’intellect et de la contemplation, et qu’on appelle la
volonté inférieure, car ce niveau de volonté nait de l'intellect ; elle est donc inférieure a 'Hokhma
(sagesse) et a Bina (compréhension), et nait et découle d’elles. Mais il est aussi le niveau de la vo-
lonté supérieure, qui se situe bien au-dessus de 'Hokhma.
Une volonté découle de la compréhension : une personne désire quelque chose parce qu’elle a compris que
cela est bon. On I’appelle la volonté inférieure, puisqu’elle vient aprés 'Hokhma et Bina et qu’elle en dé-

coule. La volonté supérieure se situe bien au-dessus de 'Hokhma : elle n’est pas produite par des raisons,
mais les préceéde.
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Et la réveélation de ce niveau dans I’ame de ’homme est le niveau de I’amour qui ne nait pas de la
contemplation intellectuelle, mais qui est un amour simple, au-dessus de I’intellect ; c’est le ni-

veau de la ye’hida dans I’ame, qui est au-dessus de 'Hokhma.

Dans I’ame, la volonté supréme se manifeste sous la forme d’un amour simple que le raisonnement n’a pas
produit. Il provient de la ye’hida, le plus intérieur des cinq niveaux de ’dme, qui est au-dessus de 'Hokhma.
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Ainsi, par exemple, lorsqu’une personne désire, d’'un désir et d’'une volonté, quelque chose qui

touche véritablement a I’essence méme de son Ame, cela la pousse a faire des choses qui ne

Un exemple tiré de la vie : lorsqu’une chose touche a I’essence méme d’une personne, elle la désire d’une

volonté qui peut la pousser a agir contre toute raison.
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sont nullement conformes a la connaissance et a I’intellect, car cette volonté est profondément, in-
finiment plus profonde que 'intellect, etc. Comme on le sait, il existe un niveau de volonté qui est
au-dessus de l'intellect, selon I’expression de nos Sages : « Ainsi en est-il venu a la pensée », et « la
volonté n’a pas de raison ».

Une telle volonté se situe bien plus profondément que l'intellect. C’est aussi le sens des expressions « Ainsi

en est-il venu a la pensée » et « la volonté n’a pas de raison » : il s’agit d’une volonté qui n’est pas le produit
de raisons.
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Et ce niveau d’amour et de volonté envers D.ieu se révele précisément dans I’ame de ’homme le
jour du Chabbat. C’est le niveau du grand amour (ahava rabba), qui descend d’en haut vers le bas
dans I’ame divine le Chabbat ;

Cet amour qui dépasse I'intellect se révele précisément le Chabbat. Il est appelé « grand amour » (ahava rab-

ba) : un amour qui vient d’en haut dans I’ame divine, plutot qu’un amour que I’homme développe par ses
propres efforts.
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c’est-a-dire que cet amour n’est pas seulement a la mesure de l'intellect et de la contemplation ; il
se situe plutot au-dessus de l'intellect et découle du niveau de la volonté supréme (ratson haélyon),
qui est au-dessus de 'Hokhma.

Il ne se mesure pas a ce que I’homme comprend et contemple ; il découle de la volonté supréme, qui est au-
dessus de 'Hokhma.

T9YR 19YND RIT NAWT [yow nxapa) PP RN AR 2977 (000 vy na) 17YR2 IRV 1)
NaW3a RIT [royn pra] YPIET N901 PN (UPY DI [vew nxevpal WP PRNAM TAART 9307 nan
210 97877 13197 NI AN YW 2705 130T XPYT

(Et c’est ce qui est expliqué dans le Pri Etz Chaim : le Palais de I’Amour (heikhal haahava) qui
rayonne dans le Chema du Chabbat est infiniment supérieur au niveau du Palais de ’Amour qui
rayonne dans le Chema des jours de semaine ; voir la-bas.) Car la révélation du niveau de la volon-
té supréme a lieu précisément le Chabbat. En effet, il est écrit : « La porte de la cour intérieure qui
fait face a I’est (kadim) », etc.
Le Pri Etz Chaim, ouvrage de Kabbale consacré aux priéres, enseigne également que le « Palais de I’Amour »
qui rayonne dans le Chema du Chabbat est bien supérieur a celui des jours de semaine. Pourquoi la volonté

supréme se révéle-t-elle le Chabbat ? La vision du Temple par Ezéchiel dit que la porte de la cour intérieure
faisant face a I’est (kadim) est fermée pendant les six jours ouvrés et ouverte le Chabbat.
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Le sens est le suivant : « Le monde fut créé par dix paroles » au cours des six jours de Beréchit ; et «
Au commencement » (Beréchit), qui est la 'Hokhma supérieure ('"Hokhma Ilaa), « est également
une parole » ; la '"Hokhma supérieure et les attributs (midot) descendirent alors pour s’envelopper
dans le niveau de la parole, afin de dire : « Que la lumiére soit », etc. A titre d’analogie, comme une
personne qui écrit ou dessine, etc.
Le monde fut créé par dix paroles divines, et méme le premier mot de la Torah, « Au commencement » (Be-
réchit), compte comme I’'une d’elles ; il correspond a la '"Hokhma supérieure. Lors de la création, la 'Hokh-

ma et les attributs descendirent dans la parole : « Que la lumiére soit », comme la sagesse d’une personne se

traduit dans ce qu’elle écrit ou dessine.
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C’est pourquoi ils sont appelés les six « jours de Berechit » (yemei Berechit), car ils recoivent du ni-
veau de reichit (« commencement »), qui est la 'Hokhma supérieure. Au sujet du Chabbat, il est
écrit : « et Il se reposa » (vayinafach), car I’ceuvre était achevée, et la 'Hokhma et les attributs s’éle-
verent au niveau au-dessus de la 'Hokhma, celui de la volonté et du plaisir suprémes.

Les six jours sont appelés « les jours de Berechit » parce qu’ils tirent de reichit, le « commencement », qui est

la '"Hokhma. Au sujet du Chabbat, il est dit : « et Il se reposa » : I’ceuvre était achevée, et la 'Hokhma ainsi que
les attributs remontérent a leur source, au-dessus de la 'Hokhma, dans la volonté et le plaisir suprémes.
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Et c’est la le niveau de « ce qui fait face a kadim » : le niveau qui est au-dessus de la 'Hokhma est
appelé kedem (« avant »), au-dessus du niveau de reichit (« commencement »), etc. ; car un « com-
mencement » a un second apres lui,

« Ce qui fait face a kadim » se lit comme kedem, « avant » : il s’agit du niveau au-dessus de la 'Hokhma, qui

précéde méme le « commencement ». Un commencement est le premier d’'une série, et un second vient

apreés lui.
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ce qui n’est pas le cas du niveau de « Celui qui est primordial au monde » (Kadmono chel olam),
etc. ; comme on le sait aussi a propos du verset « Déclarant des le commencement », etc., « et de-
puis avant », etc. ; voir la-bas. Le Chabbat, la porte qui fait face a kadim s’ouvre : c’est la révélation
de la volonté supréme et du plaisir supréme, car « Il cessa et se reposa » (chavat vayinafach) signi-
fie que la 'Hokhma s’éléve vers ce qui est au-dessus de la 'Hokhma,
D.ieu en tant que « Celui qui est primordial au monde » précéde toute chose et n’a pas de second ; les mots
d’Isaie, « déclarant deés le commencement [...] et depuis avant », désignent également ces deux niveaux. Le

Chabbat, la « porte qui fait face a kadim » s’ouvre : la volonté supréme et le plaisir supréme se révelent, car
le Chabbat est I’élévation de la 'Hokhma vers ce qui la dépasse.
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contrairement aux six jours de I’ceuvre, appelés les six jours de Berechit, qui recoivent de la '"Hokh-
ma et non du niveau de kedem, au-dessus de la 'Hokhma, lequel n’est alors pas dans un état de reé-
veélation ; ainsi, par exemple, pendant que 1’on travaille, le plaisir n’est pas encore révele : il ne
I’est qu’une fois le travail acheve, etc.

Durant les jours de semaine, la création ne tire que de la 'Hokhma, tandis que le niveau qui la dépasse reste

caché. C’est comme pour un artisan : pendant qu’il travaille, le plaisir qu’il éprouve a son ouvrage ne se ré-

véle pas encore ; il ne se manifeste qu’une fois le travail achevé.
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C’est pourquoi la révélation du niveau de la volonté supréme se prolonge également dans I’ame de
I’homme : elle est la révélation du grand amour (ahava raba), qui dépasse l'intellect, etc., comme il
est expliqué a propos du verset : « Car tes amours sont meilleures que le vin. »

Ainsi, le Chabbat, la volonté supréme se révele aussi dans ’Ame humaine sous la forme de ahava raba, le

grand amour qui dépasse l'intellect, comme il est expliqué ailleurs a propos du verset : « Car tes amours
sont meilleures que le vin. »
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Et selon I’enseignement de nos Sages, de mémoire bénie : « Ils me sont plus doux », etc. (Et c’est ce
que nous disons dans le Kiddouch du Chabbat : « et Il nous a désirés » (veratsa vanou), en raison de

la revelation de la volonté supréme en nous-mémes.)

Les Sages interprétent ce verset comme si I’Assemblée d’Israél disait a D.ieu que les paroles de Ses bien-ai-
més lui sont plus douces que le vin de la Torah. Dans le Kiddouch du Chabbat, nous disons « et Il nous a dé-

sirés » (ratsa), car le Chabbat, la volonté supréme (ratzon) se révele en nous.
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Et c’est la le sens de «un Chabbat de repos complet (Chabbat Chabbaton) pour D.ieu». En effet, le
déversement de la volonté supréme — le niveau de la volonté qui est au-dessus de I'intellect —, la-
quelle se déverse et se révele le Chabbat, n’a lieu que lorsqu’il existe un réceptacle pour la révéla-

tion de cette lumieére;

Cela explique I’expression « Chabbat Chabbaton». La volonté supréme ne peut se révéler le Chabbat que s’il

existe un réceptacle pour la recevoir.
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et ce réceptacle est le niveau de la volonté inférieure, qui nait de I'intellect et de la contemplation
pendant les six jours de travail. Cette volonté inférieure devient en effet un réceptacle pour cette
volonté supréme, afin que celle-ci se déverse véritablement en elle et y réside (hachra’a), comme

la lumiére réside véritablement dans un réceptacle.

Le réceptacle est la volonté inférieure, ’amour qui se construit par la contemplation pendant les six jours de

la semaine ; la volonté supréme vient y résider, comme la lumiére réside dans un réceptacle.
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Car la volonté inférieure, bien qu’elle soit en dessous du niveau de la volonté supréme, est néan-
moins un réceptacle pour la révélation de celle-ci; ainsi, le jour du Chabbat, la volonté supréme

pourra s’y revétir et s’unir a elle d’'une union véritable.

Bien que la volonté inférieure soit en dessous de la volonté supréme, elle peut néanmoins lui servir de ré-
ceptacle, afin que les deux s’unissent véritablement le Chabbat.
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Et c’est a ce sujet qu’il est dit : « un Chabbat de repos complet (Chabbat Chabbaton) pour Havaya ».
Le sens est le suivant : « Chabbat Chabbaton » désigne les deux volontés mentionnées plus haut,
qui s’unissent et ne font véritablement qu’une. L’expression « Chabbaton pour Havaya » s’explique

par le fait que, dans le Nom Havaya,

« Chabbat » et « Chabbaton » désignent les deux volontés, la supérieure et 'inférieure, qui s’unissent en une
seule. Les mots « pour Havaya » ajoutent un point supplémentaire.
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le youd est le niveau de 'Hokhma, etc. ; et, le Chabbat, c’est le niveau de « Chabbat pour Havaya »,
car lavolonté supérieure, qui est au-dessus du Nom Havaya, se révéle, etc.

La premiére lettre du Nom Havaya, le youd, représente 'Hokhma. Le Chabbat, c’est la volonté supérieure,
qui est plus élevée que le Nom Havaya lui-méme, qui se réveéle.
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Et c’est [le sens de| ce qui est écrit : « Car Havaya est un D.ieu de connaissances (de’ot) » : il existe
deux niveaux de Daat (connaissance), le premier étant le Daat supérieur et le second, le Daat
inférieur.

Dans sa priére, Hanna dit : « Car Havaya est un D.ieu de connaissances » (de’ot, au pluriel). Ce pluriel est in-

terprété comme désignant deux niveaux de Daat, I'un supérieur et I’autre inférieur.
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C’est-a-dire que Daat est un terme qui désigne la volonte, car la connaissance et la volonté relevent
d’'une méme réalité, comme il est écrit : « Vous seuls, Je vous ai connus parmi toutes les familles »,

etc. ;

Ici, « connaissance » signifie volonté. Dans Amos, « Vous seuls, Je vous ai connus parmi toutes les familles de
la terre » signifie : « Vous seuls, Je vous ai choisis. »
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I'intention est : Je vous ai choisis et voulus, afin de vous choisir pour Moi comme peuple précieux.
Car la connaissance est une forme de reconnaissance, c’est-a-dire un niveau d’attachement qui

fait naitre la volonté, etc.

Connaitre, c’est reconnaitre et s’attacher ; I’attachement fait naitre le désir. Ainsi, « Je vous ai connus » signi-

fie : « Je vous ai choisis et voulus comme Mon peuple précieux. »
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De méme, «I’homme connut» est une expression désignant I’attachement et I’union, etc. Le sens
de «un D.ieu des connaissances» est I'union des deux niveaux de connaissance mentionnés plus

haut, qui sont les deux volontés évoquées plus haut.

De méme, «I’lhomme connut» ‘Hava désigne I’attachement et 'union. Ainsi, «un D.ieu des connaissances»

désigne I’'union des deux niveaux de connaissance, qui sont les deux volontés.
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C’est alors le niveau de « Chabbat Chabbaton pour le Nom Havaya». C’est aussi le sens de « Havaya
est un D.ieu des connaissances» : les deux volontés s’unissent, de sorte que la volonté supréme, qui
est au-dessus de 'Hokhma, brille et se révele également dans la volonté inférieure, etc.

Cette union est le «Chabbat Chabbaton pour Havaya»: la volonté supréme, au-dessus de 'Hokhma, brille

dans la volonté inférieure et s’y révéle.
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Tel est le sens de ’Ame supplémentaire du Chabbat: elle est la révélation de la volonté supréme de-

puis le niveau de ye’hida, comme mentionné plus haut. C’est ce qui est appelé «Nishmat kol ‘hai»

(«’ame de tout étre vivant»).

C’est I’ame supplémentaire du Chabbat: la révélation de la volonté supréme depuis la ye’hida, I’essence de
I’ame. Elle est «]’Ame de tout étre vivant» de la priére du Chabbat Nishmat kol ‘hai.
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Comme il est écrit: «et Tu rassasies tout étre vivant [de] volonté (ratzon) » : la révélation de la volon-
tée supréme se déploie dans le niveau appelé «tout étre vivant» (kol ‘hai), etc. De la, elle se déploie
pour que «Il accomplit 1a volonteé de ceux qui Le craignent», c’est-a-dire que la volonté supréme se
révele en eux.

Le Psaume 145 dit que D.ieu «rassasie tout étre vivant [de] volonté (ratzon)»: la volonté supréme se déverse

dans le niveau appelé «tout étre vivant», puis de la dans «Il accomplit la volonté de ceux qui Le craignent»,
lavolonté supréme se révélant en eux.

SECTION 5 - 134-36

La priére, I’échelle
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Or, lorsque la volonté supréme est attirée pour se revétir dans la volonté inférieure le jour du
Chabbat, une illumination en émane également vers les six jours de la semaine, de sorte qu’il se
trouve chez I’homme un niveau d’illumination provenant de la volonté supréme, qui est au-dessus
de I’'intellect.

Lorsque la volonté supréme s’unit a la volonté inférieure le Chabbat, une illumination en émane et se pro-
longe durant les six jours de la semaine. Ainsi, méme alors, ’homme posséde un reflet de la volonté qui dé-
passe l'intellect.
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La réveélation de cette illumination a lieu au moment de la priere des jours de semaine, lorsque
I’homme est éveillé a ’'amour et au désir de D.ieu, béni soit-11 ; c’est le niveau d’une illumination
issue de la sainteté du Chabbat, qui rayonne durant les jours de semaine,

Cette illumination se manifeste pendant la priére des jours de semaine, lorsque ’homme est éveillé a

I’amour et au désir ardent de D.ieu. C’est une lumieére de la sainteté du Chabbat qui rayonne au cours de la
semaine.
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comme il est écrit dans le saint Zohar : « Ce jour donne de la force aux autres jours », etc. C’est
pourquoi la volonté supréme mentionnée plus haut peut rayonner en eux.

Comme le dit le Zohar, le Chabbat « donne de la force aux autres jours ». C’est ainsi que la volonté supréme
peut rayonner durant les jours de semaine.
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(Comme il I’a rapporté dans Reishis Chochmah, Sha’ar HaKedushah, chapitre 2, les paroles du Zo-
har qui expliquent comment I’homme doit se sanctifier et attirer sur lui chaque jour la sainteté du
Chabbat. Tel est le sens de ce qui est écrit : « Vous serez saints », etc. : attirer sur soi le niveau du
Chabbat, qui est saint par essence.

Une longue parenthése commence ici. Reishis Chochmah rassemble des passages du Zohar qui enseignent a

I’homme a se sanctifier chaque jour en puisant dans la sainteté du Chabbat. Il comprend « Vous serez saints
» comme signifiant qu’il faut attirer sur soi la sainteté du Chabbat, qui est sainte en elle-méme.
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De méme, il est écrit dans Pri Etz Chaim que les additions de néfech, roua’h et nechama qui
rayonnent le Chabbat ne disparaissent pas non plus durant les jours de semaine ; seul le niveau de
I’addition de ‘haya et de ye’hida disparait a la fin du saint Chabbat, etc. Mais il faut se préparer a
recevoir ce niveau de I’addition de néfech, roua’h et nechama. Cela se fait par la pensée, la parole
et I’action dans I’étude de la Torah et I’accomplissement des mitsvot, qui sont les réceptacles du
niveau de néfech, roua’h et nechama.

Pri Etz Chaim dit également que les additions de néfech, roua’h et nechama du Chabbat demeurent durant

la semaine ; seules les additions de ‘haya et de ye’hida, les niveaux les plus élevés, disparaissent a la fin du

Chabbat. Mais I’homme doit se préparer a les recevoir par la pensée, la parole et I’action dans la Torah et les

mitsvot, qui en sont les réceptacles.
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Comme nous I’expliquerons plus loin a propos des sept branches de la Menora : par la Torah et les
mitsvot, on attire la réveélation du niveau de la volonté supréme, etc. Tel est le sens de « mets pro-
fanes prépares selon les regles de pureté des choses saintes » : lorsque, durant les jours de semaine

aussi, quelque chose de la sainteté du Chabbat rayonne, etc.)

Cela sera expliqué plus loin a propos des sept branches de la Menora. C’est également le sens de « mets pro-
fanes préparés selon les regles de pureté des choses saintes » : les jours de semaine sont alors imprégnés de
la sainteté du Chabbat.
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Or, la priére des jours de semaine est le niveau de I'intermédiaire entre le Chabbat et les jours de
semaine ; elle attire dans tous les jours de semaine I’illumination du niveau de la volonté supréme

qui se révele le Chabbat, etc.

La priere des jours de semaine est le lien entre le Chabbat et les jours de semaine : elle attire dans chaque

jour de la semaine I’illumination de la volonté supréme révélée le Chabbat.
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C’est pourquoi la priére est comparée a une échelle, comme il est écrit : « Et voici une échelle dres-
sée sur la terre, dont le sommet atteint le ciel », etc. L'image est celle d’une échelle, sur laquelle et
grace a laquelle celui qui se trouve en bas monte du sol jusqu’au toit.

C’est pourquoi la priére est comparée a I’échelle de Yaakov, « dressée sur la terre, dont le sommet atteint le
ciel » : une échelle permet a celui qui est en bas de monter jusqu’au toit.
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De méme, par elle, celui qui est en haut descend d’en haut vers le bas. Ainsi, a titre d’analogie, la
priére est comparée a une échelle : par la priére, I'’ame s’éléve d’en bas vers le haut, par des degrés
et des niveaux supérieurs, degré apres degreé, jusqu’au sommet des sommets.

Une échelle fonctionne dans les deux sens : celui qui se trouve en bas peut y monter, et celui qui se trouve

en haut peut en descendre. La priére est une telle échelle : grace a elle, 'ame s’éléve, pas a pas, jusqu’aux
niveaux les plus élevés.
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C’est-a-dire par le cri du ceeur, par le désir du ceeur (re’outa deliba), que son ame s’épuise [dans
son aspiration] vers Lui, béni soit-1I ; c’est 1a le niveau de I’élévation des mayin noukvin (« eaux fé-
minines »), d’en bas vers le haut, pour s’élever de degre en degré jusqu’au sommet des sommets,

et étre incluse dans la Lumieére infinie (Or Ein Sof), béni soit-I1.

Cette ascension est le cri du cceur, un désir si intense que I’Ame s’épuiserait en tendant vers D.ieu. Dans le
langage de la Kabbale, il s’agit de « I’élévation des mayin noukvin », les « eaux féminines » du récepteur, qui

s’élevent jusqu’a ce que I’ame soit incluse dans la Lumiére infinie.
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De méme, on y trouve le niveau de la descente d’en haut vers le bas : lorsque I’on s’est déja éleve
au plus haut degré, aux sommets les plus élevés, en atteignant le niveau de la volonté supréme,
béni soit-11,

La priére comporte également une descente. Elle commence une fois que '’homme s’est élevé jusqu’au
sommet, jusqu’a la volonté supréme.
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alors ils éveillent et attirent [cette volonté] vers le bas, afin qu’elle descende a travers I’enchaine-
ment descendant des mondes (hichtalchelout), d’en haut vers le bas, pour s’investir dans la volonté

inférieure ; et de celle-ci, I'illumination se répandra dans les six jours.

De 1a, il attire la volonté supréme vers le bas, a travers tous les degrés, jusque dans la volonté inférieure ;

puis, de cette volonté inférieure, sa lumiére se répand durant les six jours de la semaine.
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Et c’est 1a [le sens de] ce qui est écrit : « Les anges de D.ieu montaient et descendaient sur elle » :
sur I’échelle se trouvent deux aspects et degrés distincts, I’aspect de 1’élévation d’en bas vers le

haut et I’aspect de la descente d’en haut vers le bas.

C’est pourquoi les anges sur I’échelle de Yaakov « montaient et descendaient » : I’échelle permet le mouve-

ment dans les deux sens, I’élévation et 1a descente.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/ 37



TORAH OHR - PARSHAS VAYAKHEL - MAAMAR 1 137 OT7OR TR PRAWS 212 7Y PO DX wn Dapn

Y2187 NART TORR NPAR 9INT 1110 N Oy Nawn NYITR NIPM2 NNannRw 19 79500 N2 11
e A Sy] PPANY WYY 17910 NS PINT 1901 902 NAVAY [1vby el

Et c’est la le niveau de la priere, etc., qui unit la sainteté du Chabbat aux six jours de la semaine,
afin que I'illumination de la volonté supréme présente le Chabbat brille durant tous les jours de la
semaine, de sorte qu’ils deviennent des « aliments ordinaires préparés dans la pureté des choses
saintes ».

La priére unit la sainteté du Chabbat aux six jours de la semaine, afin que la volonté supréme révélée le

Chabbat brille en eux et les transforme, pour ainsi dire, en « aliments ordinaires préparés dans la pureté des
choses saintes ».
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Et cela se fait par I’élévation et la descente. (Voyez aussi ce qui est écrit au sujet du verset « Ma co-
lombe », etc. : il y a le niveau de I’ame dans le corps, et il y a le niveau de la racine de I’ame ; il y est
expliqué que la racine de I’ame se trouve dans le niveau de la pensée primordiale (ma'hchava ha-
kédouma), qui est méme au-dessus du niveau de la Torah, et qui est le niveau de la volonté su-
préme mentionné ci-dessus. Il y est également expliqué que, par la priére, ’Ame dans le corps
s’éléve jusqu’a sa racine mentionnée ci-dessus.)

Cela se produit par I’élévation et la descente. Une parenthése renvoie a I’explication du verset « Ma colombe

» : I’ame dans le corps se distingue de sa racine, qui se trouve dans la « pensée primordiale », c’est-a-dire la
volonté supréme, méme plus élevée que la Torah ; et 1a priere éléve I’ame dans le corps jusqu’a cette racine.
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Si tel est le cas, il semble que I’addition de I’ame supplémentaire du Chabbat provienne également
du niveau de la racine de I’ame mentionné ci-dessus. Cela ressort aussi de Pri Etz Chaim, Sha’ar
HaShabbos, chapitre 19 : le Chabbat, les lumiéres englobantes (makifim) pénétrent sous forme de
lumiéres intérieures, et une illumination qui en émane brille chaque jour, etc., par la priére,
comme indiqué ci-dessus.)

A partir de 1a, le Alter Rebbe suggére que I’ame supplémentaire du Chabbat provient elle aussi de cette ra-

cine de I’ame. Pri Etz Chaim indique la méme chose : le Chabbat, les lumiéres englobantes péneétrent a I’in-
térieur et, par la priére, une illumination qui en émane brille chaque jour.
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SECTION 6 - 137-44

La Torah: la Menorah et 1a Table
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A présent, par la Torah également, on attire la volonté supérieure afin qu’elle s’enveloppe dans la
volonté inférieure, car la Torah procede du niveau de la volonté supérieure. Et bien que « la Torah
procéde de 'Hokhma »,

L’étude de la Torah attire également la volonté supérieure dans la volonté inférieure, parce que la Torah pro-
vient de la volonté supérieure. Certes, il est dit que la Torah « procéde de 'Hokhma ».
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le mot « procede » est précis : son passage de la dissimulation a la révélation reléve du niveau de
'Hokhma, mais sa racine se trouve dans le niveau de la volonté supérieure, béni soit-Il (car les 613
commandements de la Torah, auxquels s’ajoutent les sept [institués par| les rabbins, ont pour va-
leur numeérique Kéter),
Mais le mot « procéde » est essentiel : c’est en 'Hokhma que la Torah passe de la dissimulation a la révéla-
tion, tandis que sa racine se trouve dans la volonté supérieure. Indication numérique : les 613 commande-

ments de la Torah et les sept institués par les rabbins donnent 620, valeur numérique de Kéter (1nd), la «

couronne » qui se trouve au-dessus de 'Hokhma.
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a ceci pres qu’en bas, elle s’est enveloppée dans le niveau des attributs — 'Hessed, Guevoura et Ti-
feret d’Atsilout : du niveau de 'Hessed vient I’'indulgence, qui rend une chose cachére, permise et
exempte de faute ; du niveau de Guevoura vient la rigueur, etc. Or, le niveau des attributs est infé-
rieur a celui de 'Hokhma.

Plus bas, la Torah s’enveloppe dans les attributs d’Atsilout : 'Hessed est la source des décisions indulgentes

(cachere, permis, exempt de faute), et Guevoura, des décisions rigoureuses. Les attributs sont inférieurs a
'Hokhma.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/ 39

37



TORAH OHR - PARSHAS VAYAKHEL - MAAMAR 1 137 OT7OR TR PRAWS 212 7Y PO DX wn Dapn

TINAN NPT PN RIW NN N33 399R5W rebya pxal YU NOWRT RN ININ0 7P RXM
YT11D MTR7 NP°RclD °na Rinw

Il en ressort que la Torah consiste a attirer la volonté supérieure, qui est au-dessus, dans la volonté
inférieure, laquelle est le niveau du Daat inférieur, c’est-a-dire la dimension intérieure (pni-
miyout) des attributs, comme on le sait.

Ainsi, la Torah attire la volonté supérieure dans la volonté inférieure, qui est le Daat inférieur, le noyau inté-
rieur des attributs.
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(Toutefois, cette attraction par la Torah ne peut s’opérer qu’apres que la priére a précede ; celle-ci
est le niveau de I’échelle permettant de s’élever d’en bas vers le haut. Il faut aussi que le niveau du
Chabbat précéde : les lettres de Chabbat forment également le mot « tachév » (« retour »), a savoir
I’élévation de la volonté inférieure dans la volonté supérieure et la descente de la volonté supé-
rieure dans la volonté inférieure ;
Parenthése : cette attraction par la Torah exige que la priére la précede, car elle est ’échelle de I’élévation ;
elle exige aussi que le Chabbat la précéde. Les lettres de Chabbat forment le mot « tachév », « retour » : 1a vo-

lonté inférieure s’éléve dans la volonté supérieure, et la volonté supérieure descend dans la volonté

inférieure.

FOYRDM M [nizst An] XPHIN OCY PR PRI D310 1YW (xnnoT xnynx] NPDTYNR M2 1090 10
IR 1137 QR 19w 095 N2 TA1 RO 1IN A3 L ([own e ox) TR TARpDTIY TUnD

cela ressemble a un éveil d’en bas, griace auquel on pourra ensuite attirer, par la Torah et les mits-
vot, etc., d’en haut vers le bas, comme on I’expliquera plus loin, avec I’aide de D.ieu). Or, la Torah
correspond au niveau des réceptacles du Michkan, qui sont la Ménora et la Table.

La priére et le Chabbat précedent en tant qu’« éveil d’en bas » ; celui-ci permet ensuite a la Torah et aux

mitsvot d’attirer la lumiére d’en haut vers le bas. Pour revenir au Michkan : la Torah correspond a ses récep-
tacles, la Ménora et la Table.
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(A plus forte raison, I’Arche, dans laquelle reposaient les Tables elles-mémes ; toutefois, le niveau
de I’Arche qui se trouvait dans le Saint des Saints correspond a la Torah dans sa racine, tandis que
le niveau de la Ménora, qui se trouvait dans le Sanctuaire [Heikhal], correspond a la révélation de
la Torah dans les attributs.)

A plus forte raison I’Arche, qui contenait les Tables elles-mémes ; cependant, ’Arche du Saint des Saints

correspond a la Torah dans sa racine, tandis que la Ménora du Sanctuaire correspond a la Torah révélée
dans les attributs.
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Et c’est le sens de ce qui est écrit au sujet de la Torah : « Elle ouvre la bouche avec sagesse ('Hokh-
ma), et la Torah de bonté ('Hessed) est sur sa langue. » Elle est donc appelée niveau de 'Hokhma et
niveau de 'Hessed, car « la Torah proceéde de 'Hokhma ». Cela correspond au niveau de I’Arche.
Elle s’enveloppe ensuite dans les attributs, dont ’expression générale et collective est 'Hessed ;
cela correspond au niveau de la Ménora, qui se trouvait au sud, le niveau de 'Hessed, etc.) Car
Ainsi, le verset dit de la Torah : « Elle ouvre la bouche avec sagesse ('Hokhma), et la Torah de bonté ('Hessed)

est sur sa langue. » 'Hokhma correspond a I’Arche ; 'Hessed, qui englobe les attributs, a la Ménora, placée
au sud, du coté de 'Hessed.
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De méme que I’on allume une lumiere dans la Menora, de méme il est écrit au sujet de la Torah :
«Et la Torah est lumieére.» Le sens de la lumiere de la Torah est celui de ce qui est écrit : «La sa-

gesse d’un homme fait resplendir son visage. »

La Menora porte une lumiére, et la Torah est appelée «lumiére». La lumiére de la Torah est le visage re-
splendissant dont parle le verset : «La sagesse d’'un homme fait resplendir son visage.»
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Car nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : «“[La] sagesse” (chochmat) désigne 1’Ordre de Koda-
shim.» En étudiant I’Ordre de Kodashim, on éveille et attire la révélation au niveau de la 'Hokhma

supérieure (‘"Hokhma Ila’a), afin que «la sagesse d’'un homme fasse resplendir son visage. »

Le Talmud interpreéte un verset qui énumere six qualités comme faisant allusion aux six ordres de la Michna
; le mot «sagesse» (chochmat) désigne 1’Ordre de Kodashim, qui traite des lois du service du Temple. Son
étude attire une révélation depuis la 'Hokhma supérieure, afin que «la sagesse d’un homme fasse resplendir
son visage.»
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L’illumination du visage en haut s’explique, par analogie, a partir de I’homme ici-bas : lorsqu’il
saisit une idée nouvelle, son visage rayonne, comme 1’ont dit nos Sages, de mémoire bénie, au su-

jet de Rabbi Abahou : son visage rayonnait parce qu’il avait vu un nouvel enseignement (tosefta
hadta).

On comprend I'illumination du visage en haut a partir de ’homme ici-bas : lorsqu’il saisit une idée nouvelle,
son visage s’éclaire. Le Talmud raconte que le visage de Rabbi Abahou rayonnait parce qu’il avait découvert
un nouvel enseignement.
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Celavient de la révélation du plaisir qui se dévoile et s’enveloppe dans I'idée nouvelle ; il est attiré

et se révele dans le visage méme, jusqu’a ce que celui-ci rayonne et resplendisse.

Ce qui rayonne, c’est le plaisir révélé dans I’idée nouvelle, et il se manifeste dans le visage méme.
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De méme, par analogie, en haut : par I’étude de la Torah, on attire le dévoilement de la lumiere du
plaisir supréme, afin qu’elle brille et soit attirée dans la 'Hokhma supérieure. C’est la le niveau
d’une lumiére nouvelle issue de ’essence de I'Infini (Ein Sof), béni soit-1l, qui s’enveloppe dans la
sagesse de la Torah.

De méme, en haut : par I’étude de la Torah, une lumiére nouvelle du plaisir supréme, issue de I’essence

méme de D.ieu, brille dans la 'Hokhma supérieure et s’enveloppe dans la sagesse de la Torah.
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Et tel est le sens de « Que D.ieu fasse briller Son visage vers toi », etc. Tel est aussi le sens de la lu-

miere de la Ménorah. Cela permet également de comprendre les sept branches de la Ménorah :

Ce visage rayonnant est la bénédiction sacerdotale : « Que D.ieu fasse briller Son visage vers toi », et il cor-
respond a la lumiére de la Ménorah. Cela explique également la forme de la Ménorah.
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a savoir, la branche centrale, qui constitue le corps de la Ménorah, et trois branches qui en sortent

d’un coté, trois branches de I’autre co6te, ainsi que « un bouton sous deux de ses branches », etc. ;

La Ménorah avait une tige centrale, son corps, dont partaient trois branches de chaque cote, et un bouton
sous chaque paire de branches.
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c’est-a-dire qu’a I’endroit ou deux branches sortent de la branche centrale, 'une d’un co6té et
I’autre de ’autre, se trouve un bouton, etc. ; de méme sous la deuxiéme paire de branches et sous

la troisiéme paire.

A I’endroit ot une paire de branches part de la tige centrale, I'une de chaque c6té, se trouve un bouton ; il
enva de méme sous la deuxiéme paire et sous la troisiéme.
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L’explication est que tout cela fait allusion a la Torah dans son ensemble, qui comprend la Torah
écrite et la Torah orale. C’est la le sens des six branches qui sortent de la branche centrale : elles
sont les six ordres de la Michna, qui recoivent de la branche centrale, laquelle correspond au ni-
veau de la Torah écrite.

La Ménora représente toute la Torah, écrite et orale. Sa tige centrale correspond a la Torah écrite ; les six
branches qui en sortent sont les six ordres de la Michna, la Torah orale.
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Car tout s’apprend a partir de I’Ecriture, comme il est dit dans la Guemara : « Quelle en est la rai-
son ? Parce que le verset dit... », etc. Il s’ensuit que la Torah orale sort et se déploie a partir du ni-

veau de la Torah écrite, tout comme les six branches sortent de la Ménora, etc.

La Torah orale se développe a partir de la Torah écrite : le Talmud demande constamment : « Quelle en est la
raison ? » et répond : « Parce que le verset dit... » Ainsi, les six branches sortent de la tige centrale.
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Quant au bouton situé sous deux branches, le principe est que tout flux qui se déploie d’un don-
neur (mashpia) vers un récepteur (mekabel) ne peut advenir que par un éveil d’en bas, du récep-
teur vers le donneur ; par ce moyen, un éveil d’en haut est suscité chez le donneur. On les appelle
mayin noukvin et mayin doukhrin (« eaux féminines » et « eaux masculines »).

Le bouton situé sous chaque paire de branches : tout flux allant d’'un donneur a un récepteur nécessite

d’abord un éveil du récepteur, qui suscite alors un éveil chez le donneur. La Kabbale appelle ces flux les «

eaux féminines » et les « eaux masculines ».
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De méme, dans le flux de la Torah écrite vers la Torah orale, on retrouve ces deux niveaux. Car on
sait que la Torah écrite est appelée « I'instruction de ton peére » : le niveau du peére est celui du

masculin (dekhoura), le donneur ;

Il en va de méme entre la Torah écrite et la Torah orale. La Torah écrite est appelée « I’instruction de ton
pere » : le pére est le donneur.
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La Torah orale est appelée «la Torah de ta meére», le niveau du féeminin (Noukva), qui recoit de la
Torah écrite, sauf que la, le flux recu s’accroit, etc. Il y a donc en cela le niveau de I’élévation des
mayin noukvin et de I’attraction des mayin doukhrin, que ’on appelle un éveil d’en bas et un éveil

d’en haut.

La Torah orale est appelée «la Torah de ta mére»: a I'image d’'une mére, elle recoit de la Torah écrite, le «pé-
re», et ce qu’elle recoit grandit et se développe en elle. Il y a donc entre elles une élévation des «eaux fémi-

nines» et une attraction des «eaux masculines», c’est-a-dire un éveil d’en bas et un éveil d’en haut.
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Tel est le sens du bouton sous deux branches: a I’endroit ou la branche sort de la branche centrale
se trouve 'union des mayin noukvin et des mayin doukhrin, ou I’éveil d’en bas et I’éveil d’en haut
s’unissent;

Le bouton sous chaque paire de branches marque cette rencontre: la ou une branche sort de la tige cen-

trale, I’éveil d’en bas et I’éveil d’en haut s’unissent.
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Ily a donc la une lumieére double, par analogie, du fait de ’'union des deux niveaux. C’est pourquoi
il y avait un bouton, plus épais que le reste de la Ménora, puisque c’est a ce niveau que s’unissent
les deux aspects du donneur et du récepteur, etc.

Iy a donc la une lumiére double, ce qui explique pourquoi le bouton est plus épais que le reste de la Méno-
ra: le donneur et le récepteur se rencontrent en ce point.
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Et ce niveau est appelé «nceuds» (kishrin) dans le Zohar: a titre d’analogie, un nceud qui attache
deux choses I’'une a I’autre est plus épais a I’endroit du nceud, car c’est la que les deux choses sont
réunies. De méme, la Table évoque également le niveau de la Torah, puisque c’est sur elle que I’on
déposait les pains de proposition (lechem hapanim).

Le Zohar appelle de tels points de rencontre des «nceuds»: 1a ou deux choses sont attachées ’'une a I’autre,

le nceud est plus épais. La Table du Michkan, sur laquelle étaient déposés les pains de proposition, repré-
sente elle aussi la Torah.
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La Torah est appelée «pain»: «Venez, mangez de mon pain»; car elle est un aliment pour I’ame,
qui fait pénétrer la révélation a I'intérieur: on saisit la sagesse en soi-méme, car 'intellect saisit la

sagesse de la Torah, dans laquelle la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, est revétue, etc.

La Torah est appelée pain, comme le proclame la Sagesse: «Venez, mangez de mon pain»; elle nourrit
I’ame, car I’esprit I’assimile et la saisit, et la Lumieére infinie est revétue dans cette sagesse.
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Ainsi, cela devient pour lui un véritable aliment et une force vitale pour I’ame. De méme, en haut,
c’est le niveau de «Israél nourrit», etc.: que I'Infini (Ein Sof) soit revétu dans la 'Hokhma supé-
rieure ('Hokhma Ila’a), etc.

Elle devient ainsi une véritable nourriture et une véritable force vitale pour I’ame. En haut également, les

Sages disent qu’«Israél nourrit» leur Pére céleste: par I’étude de la Torah, I’Infini est revétu dans la 'Hokh-
ma supérieure.
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Mais les mitsvot sont des vétements et des [lumiéres] environnantes pour I’ame, car elles sont des
émanations provenant d’un niveau dont la révélation ne peut étre revétue en lui; seule la lumiere
de D.ieu I’entoure, de la téte aux pieds. Elles correspondent aux tentures du Michkan, comme cela
a été expliqué précédemment.

Les mitsvot, en revanche, sont des vétements: elles attirent une lumiére qui ne peut étre intériorisée, de

sorte que la lumiére de D.ieu entoure la personne de la téte aux pieds. Elles correspondent aux tentures du
Michkan, comme cela a été expliqué précédemment.
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(Il y a été expliqué que les mitsvot comportent elles aussi sept niveaux, comme dans «Elle a taillé
ses sept colonnes», et de méme sept especes dans les tentures; seulement, celles-ci sont environ-

nantes. Dans la Torah, les sept branches de la Menora correspondent aux [lumieéres] intérieures.)

Cette parentheése rappelle que les mitsvot se présentent elles aussi par groupes de sept, comme les sept ma-
tériaux des tentures, mais en tant que lumiére environnante; tandis que les sept branches de la Menora
dans la Torah sont une lumiére intérieure.

SECTION 7 - 145-55

Explication des deux ordres
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Et, a la lumiere de tout ce qui précede, apres avoir expliqué le niveau des tentures et des récep-
tacles du Michkan, qui correspondent a la Torah et aux mitsvot, comme indiqué plus haut, ainsi
que la question du Chabbat, qui correspond a I’Ame supplémentaire — I’union de la volonté supé-
rieure et de la volonté inférieure —

Tout est désormais en place : les tentures et les réceptacles du Michkan correspondent aux mitsvot et a la
Torah, et le Chabbat est ’Ame supplémentaire, ’'union de la volonté supérieure et de la volonté inférieure.
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on comprendra pleinement, a juste titre, le lien entre le commandement relatif a la mitsva du
Chabbat et le commandement concernant le travail du Michkan, qui lui est adjacent, comme il est

écrit dans la paracha de [Ki] Tissa : « Mais vous garderez Mes Chabbatot », etc.

On peut ainsi comprendre pourquoi le commandement du Chabbat figure a coté de celui de construire le
Michkan, comme dans « Mais vous garderez Mes Chabbatot » dans Ki Tissa.
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Et aussi [pourquoi] Moché notre maitre, que la paix soit sur lui, placa le commandement du Chab-
bat avant le travail du Michkan, a 'inverse de ’ordre mentionné dans le commandement du Saint

béni soit-I1 a Moché notre maitre, que la paix soit sur lui.

Cela répond aussi a la deuxiéme question : pourquoi Moché placa le Chabbat en premier, inversant I’ordre

du commandement de D.ieu a son égard.
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L’explication est la suivante. Bien que, par la Torah et les mitsvot, on attire les niveaux des lu-
mieres englobantes et intérieures, qui sont les niveaux des vétements et de la nourriture de I’ame,
afin que la volonté supréme se révele dans I’ame, de maniére intérieure par la Torah et de maniere
englobante par les mitsvot,

La Torah et les mitsvot attirent bien une lumiére intérieure et une lumiére englobante, nourriture et véte-

ments pour ’ame : la volonté supréme se révéle au sein de I’ame par la Torah et autour d’elle par les

mitsvot.
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mais, en vérité, puisque ’homme se trouve en bas, dans un corps physique, il lui est impossible
d’atteindre le niveau de la volonté supréme, qui est infiniment au-dessus de tous les mondes, afin

d’en attirer la lumiére ici-bas.

Cependant, ’'homme dans un corps physique, si bas, ne peut atteindre par lui-méme la volonté supréme,
qui est infiniment au-dessus de tous les mondes, pour en attirer la lumiére ici-bas.
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I1 faut donc d’abord un éveil d’en bas : que ’on éveille son 4me et s’éleve pour parvenir a la réve-
lation du niveau de la volonté supréme. Cette élévation est le niveau de

11 faut donc d’abord un éveil d’en bas : 1a personne éveille son 4me et s’éléve vers la réveélation de la volonté
supréme.
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Chabbat, dont les lettres forment tashev (« retour ») : les élévations des mondes, d’en bas vers le
haut, toujours plus haut, jusqu’aux plus hautes cimes, qui sont le niveau de la volonté supréme reé-
veélée a Min’ha le Chabbat, comme il est écrit : « Quant a moi, ma priere s’adresse a Toi, D.ieu, au
temps de la volonté (eis ratzon) », etc.

Cette élévation est Chabbat, dont les lettres forment tashev, « retour » : le Chabbat, les mondes remontent
vers leur source, jusqu’a la volonté supréme, qui se révele a la priére de I’apres-midi du Chabbat, appelée
dans le verset récité a cette priére « un temps de volonté » (eis ratzon).
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Et dans I’ame de I’homme aussi se trouvent ce niveau d’élévation et cette révélation, qui consti-
tuent le sujet de I’Ame supplémentaire, comme expliqué plus haut.
La méme élévation et la méme révélation se produisent dans I’Ame humaine : ¢’est I’Ame supplémentaire du

Chabbat.
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Ensuite, de ce niveau d’illumination se déverse un flux vers tous les jours de la semaine, par la
priére, qui est appelée une échelle ; et grace a cela, ils pourront ensuite attirer, par la Torah et les
mitsvot, la révélation et le flux de la lumieére d’en haut vers le bas ;

De la, une illumination atteint les jours de la semaine par la priere, « I’échelle » ; ce n’est qu’ensuite que la
Torah et les mitsvot peuvent faire descendre la lumiére d’en haut.
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mais il n’en va pas ainsi sans que le niveau d’élévation par le Chabbat ait préceéde : alors, il est im-
possible d’attirer. Comme I’ont dit nos Sages, de mémoire bénie : « Celui qui dit : “Je n’ai que la To-
rah” », etc.

Sans que I’élévation du Chabbat ait d’abord eu lieu, rien ne peut étre attire vers le bas. Le maamar applique

les paroles des Sages a celui qui dit : « Je n’ai que la Torah » : la Torah seule, sans I’élévation qui la précede,
ne peut faire descendre la lumiére.
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C’est pourquoi, dans I'ordre donné par Mocheé, notre maitre, que la paix soit sur lui, a Israél
concernant la construction du Michkan, il placa d’abord le commandement relatif au Chabbat,
puis il ordonna au sujet des tentures du Michkan, qui sont le niveau des [lumieres| enveloppantes
attirées par les mitsvot, et ensuite au sujet des ustensiles du Michkan, qui sont le niveau des [lu-
mieres| intérieures.

C’est pourquoi Moché, enseignant au peuple a construire le Michkan, commenca par le Chabbat, puis évo-

qua les tentures, qui correspondent a la lumiére enveloppante des mitsvot, et enfin les ustensiles, qui cor-
respondent a la lumiére intérieure.
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Le point est que, dans toute attraction de haut en bas, la lumiére est d’abord attirée de maniere en-
veloppante sur le récepteur, puis une illumination qui en émane s’écoule et est attirée a I'intérieur
de celui-ci, etc.

Dans toute attraction venant d’en haut, la lumiére entoure d’abord le récepteur ; ce n’est qu’ensuite qu’une
partie pénétre en lui.
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et le reste demeure enveloppant. C’est pourquoi il a placé les tentures avant les réceptacles. Et
c’est ce que nos Sages, de mémoire bénie, ont dit : « Celui qui récite le Chéma sans tefillin, c’est

comme s’il portait contre lui-méme un faux témoignage. »

Le reste demeure enveloppant ; les tentures viennent donc avant les réceptacles. L’enseignement du Talmud
selon lequel celui qui récite le Chéma sans tefillin « porte contre lui-méme un faux témoignage » montre le
méme ordre.
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Car les tefillin contiennent eux aussi les passages « Chéma » et « Vehaya » du Chéma ; seulement,
dans les tefillin, ils sont de I’ordre de I’enveloppement, tandis que dans le Chéma, lorsqu’on dit «

Un » et « Tu aimeras », ils sont de I’ordre d’une révélation intérieure.

Les tefillin contiennent les mémes passages que le Chéma, « Chéma » et « Vehaya », mais ils y sont envelop-

pants, tandis que dire « Un » et « Tu aimeras » dans le Chéma fait pénétrer la révélation a I'intérieur.
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C’est pourquoi ’enveloppant doit venir d’abord, puis l'intérieur. Lorsqu’on récite le Chéma sans

tefillin, faire descendre I’intérieur sans I’enveloppant, c’est porter un faux témoignage, etc.

L’enveloppant doit précéder I'intérieur. Réciter le Chéma sans tefillin revient a vouloir faire descendre I’'in-

térieur sans I’enveloppant : c’est donc un « faux témoignage ».
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Tout cet ordre concerne le service divin de ’homme ; telle est la prescription que Moché, notre
maitre, que la paix soit sur lui, adressa a Israél dans la paracha de Vayakhel. Mais dans I’ordre de
I’émanation de la Lumiére infinie (Or Ein Sof), béni soit-Il, dans les mondes, c’est I'inverse : il faut
d’abord les réceptacles, ensuite les tentures, puis le niveau de Chabbat.

Tout cela reléve de I'ordre du service de I’homme, que Moché enseigna au peuple dans Vayakhel. Dans

I’ordre selon lequel la Lumiére infinie descend dans les mondes, c’est I'inverse : d’abord les réceptacles,
puis les tentures, puis Chabbat.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/ 51

50

51



TORAH OHR - PARSHAS VAYAKHEL - MAAMAR 1 137 OT7OR TR PRAWS 212 7Y PO DX wn Dapn

27 9T O DIZYY 27 DIZRE NP TR NIRPIYA (10 px tixs] OPRIRK TOWANT N1°D 0D
1w P9 119 T T 21PA 002 TNIRCEMRN 190AN° KDY DapD MnDIvi 199100 P10 DL TR
J71°19 NP2 oY

En effet, pour que la Lumiére infinie puisse se déverser dans les mondes, il fallut un tsimtsoum
(contraction) grand et puissant, afin que la révélation ne soit qu’une faible illumination, que les
mondes puissent recevoir sans étre annulés de leur existence ; et ce niveau de révélation corres-
pond aux réceptacles du Michkan, qui sont I’aspect intérieur.

Pour que la lumiére descende dans les mondes, il fallut une grande contraction, de sorte qu’une faible illu-

mination seulement soit révélée, que les mondes puissent recevoir sans cesser d’exister. Cette lumiéere ré-
vélée, intérieure, correspond aux réceptacles du Michkan.
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Et ensuite, a partir de ce niveau de révelation, s’étend alors le niveau qui enveloppe et entoure les
mondes ; telle est la signification des tentures du Michkan.

A partir de cette lumiére révélée s’étend ensuite une lumiére enveloppante autour des mondes : ce sont les
tentures.
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C’est pourquoi, dans les parachiot Terouma et Tetsave, qui rapportent I’ordre donné par le Saint
béni soit-I1 a Moché notre maitre, que la paix soit sur lui, les réceptacles sont d’abord mentionnés,
puis les tentures, car tel est I'ordre de I’effusion, du haut vers le bas ; ensuite est énoncé I’ordre du
Chabbat, dans la paracha [Ki] Tissa.

C’est pourquoi, dans ’ordre donné par D.ieu a Moché dans Terouma et Tetsavé, les réceptacles viennent

d’abord, puis les tentures, suivant ’ordre de la descente depuis le haut ; ’'ordre du Chabbat vient ensuite,
dans Ki Tissa.
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Le point est que les réceptacles et les tentures constituent ’ordre de la descente d’en haut vers le
bas ; puis, lorsque la descente du flux supérieur est achevée et parvenue a son terme, vient alors le

niveau du Chabbat, qui est le repos et le retrait vers Son essence,

Les réceptacles et les tentures représentent ’ordre de la descente. Lorsque le flux supérieur a achevé sa
descente, vient le Chabbat : le repos, le retrait vers Son essence.
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comme il est écrit : « car en lui Il a cessé et repris haleine » : a I'image d’un homme qui cesse [son
travail] et se repose ; c’est le niveau de I’élévation des forces de ’ame, qui remontent de leur abais-
sement vers leur essence, etc.

Comme le dit la Torah : « car en lui Il a cessé... et repris haleine » : a I'image d’un homme qui cesse de tra-

vailler et se repose, lorsque ses forces, abaissées dans le travail, remontent vers leur essence.
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C’est pourquoi le commandement concernant Chabbat est énoncé ensuite. En effet, le niveau de
cessation et de lumiére de retour (or chozer) ne s’applique que si, au préalable, le niveau de lu-
miere directe (or yashar), c’est-a-dire un flux attiré d’en haut vers le bas, a été attiré par I'intermé-
diaire des receptacles et des tentures ; alors seulement doit venir ensuite la lumiére de retour, par
Chabbat ;

Ainsi, dans le commandement de D.ieu, Chabbat vient en dernier. La cessation et la « lumiére de retour » (or
chozer), lumiére qui remonte vers sa source, n’ont de sens qu’apres que la « lumiére directe » (or yashar) a
été attirée vers le bas par I'intermédiaire des réceptacles et des tentures ; c’est alors seulement que le retour
peut avoir lieu, par Chabbat.
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tandis que, dans le service de ’homme, qui va d’en bas vers le haut, il faut d’abord I’élévation,
c’est-a-dire le niveau de Chabbat, pour monter toujours plus haut, jusqu’aux sommets les plus
éleves.

Dans le service de ’'homme, qui va d’en bas vers le haut, c’est I'inverse : I’élévation, Chabbat, doit venir en
premier, et monter jusqu’au niveau le plus éleve.
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Et ensuite, il fera descendre le flux d’en haut en bas, c’est-a-dire depuis le niveau de la volonté su-
préme, qui se révele le jour du Chabbat. La transmission a partir de ce niveau commence sous la

forme d’un entourant et d’'un vétement, ce qui correspond aux tentures du Michkan,

Apres cette élévation, ’homme fait descendre le flux depuis la volonté supréme réveélée le Chabbat, d’abord
sous la forme d’un vétement enveloppant : les tentures du Michkan, c’est-a-dire les mitsvot.

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/ 53

54

55



TORAH OHR - PARSHAS VAYAKHEL - MAAMAR 1 137 OT7OR TR PRAWS 212 7Y PO DX wn Dapn

0°% HWnIw 0N NTA TWRA 1ROMY N° 10NN KUY 7700 203 112007 099371 NN 97X

et ensuite vient le niveau des réceptacles, c’est-a-dire celui de la Torah, qui est Sa sagesse ('Hokh-

ma), béni soit-1I1 ; et de la 'Hokhma découle I’attribut de 'Hessed, qui est comparé a I’eau :

Viennent ensuite les réceptacles : la Torah, qui est la sagesse de D.ieu. De la 'Hokhma découle le 'Hessed, la
bonté, qui est comparée a I’eau.
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de méme que I’eau descend d’un lieu éleve vers un lieu bas, ainsi la Torah fut-elle transmise de-

puis un lieu tres éleve et descendit-elle ici-bas ; c’est pourquoi elle est comparée a ’eau.

De méme que I’eau coule d’un lieu élevé vers un lieu bas, la Torah fut amenée depuis un lieu trés éleve jus-
qu’en ce monde ; voila pourquoi elle est comparée a I’eau.
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Et c’est 1a [le sens de] : « Elle ouvre la bouche avec sagesse, et la Torah de bonté est sur sa langue » :
la Torah est appelée « Torah de bonté » en raison de cette transmission, etc.,

Voila pourquoi le verset parle de « sagesse », puis de « la Torah de bonté » : la Torah est appelée Torah de
bonté parce qu’elle fut transmise ici-bas.
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car Sa sagesse, béni soit-Il, fut transmise jusque tout en bas. Comme on le sait, la 'Hokhma et le
'Hessed appartiennent a une méme ligne ; c’est la le niveau de la Torah et des actes de bonté (gué-
milout 'hassadim).

La sagesse de D.ieu fut transmise jusque tout en bas, car la 'Hokhma et le 'Hessed se situent sur une méme

ligne, du coteé droit des Séfirot. Dans le service de ’homme, cette association correspond a la Torah et aux
actes de bonté.
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DANS LA AVODA

Le travail des jours de semaine, qui consiste a contempler la grandeur de D.ieu au prix d’un véritable effort
de lintellect, édifie la «volonté inférieure», qui devient le réceptacle de I’amour au-dessus de la raison ré-
vélé le Chabbat. La priére de chaque jour est I’échelle qui fait pénétrer cette lumiére du Chabbat dans la se-
maine; on se prépare a la préserver par la pensée, la parole et I’action dans la Torah et les mitsvot. L’étude
de la Torah et les mitsvot n’attirent la lumiére de D.ieu vers le bas qu’apres cette ascension préalable: celui
qui dit «Je n’ai que la Torah» ne possede méme pas cela. Et I’enveloppant préceéde l'intérieur, comme le
Chéma est récité avec les téfilines.

QUESTIONS A DISCUTER

1. Pourquoi le maamar dit-il que I’homme ici-bas ne peut attirer la volonté supréme vers le bas par la Torah
et les mitsvot seules, et que doit-il faire d’abord ?

2. Comment I’amour supérieur a I'intellect révélé le Chabbat peut-il avoir besoin d’un réceptacle constitué
de ’lamour des jours de semaine, issu de la contemplation ?

3. En quel sens les mitsvot sont-elles des «vétements» qui entourent I’ame, tandis que la Torah est une
«nourriture» quiy péneétre ? Comment les téfilines illustrent-elles cette différence ?

4. Pourquoi I'ordre de la descente de D.ieu (réceptacles, tentures, Chabbat) est-il I'inverse de ’ordre du ser-

vice de ’homme (Chabbat, tentures, réceptacles) ?

5. Que signifie le fait que la priére soit une échelle comportant a la fois une ascension et une descente, et
comment relie-t-elle le Chabbat aux jours de semaine ?
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PARAGRAPHE 1
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La note indique que ce volume contient la transcription de
ce maamar par le Rabbi Dovber, accompagnée d’une
explication.
LA NOTE DE KEHOT
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« Moché rassembla toute la communauté des enfants d’Is-
raél et leur dit : Voici les choses que D.ieu a ordonné de
faire. » Le verset d’ouverture de la paracha et de ce
maamar.
Exodus 35:1’x:77% mnw
WK 0T PK BTPN TR X7 *33 NTYTR2TNK Y 2
00K Nry? n my
Moise assembla toute I’assemblée des enfants d’Israél et
leur dit : «Voici les paroles que D.ieu a ordonné de mettre en
pratique :
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

naw wIp Q% 107 2YUawn 01 ORDR WYn 0O° nww
T Inaw
Avant de rapporter la construction du Michkan, Moché
donne d’abord le commandement du Chabbat. Le maamar
demande pourquoi, puis interpréte « Chabbat Chabbaton
» comme I’'union de deux niveaux de volonté.
Exodus 35:2'2:71”% mnw
1\n3Y N2Y wp 07 M "YW oI NIXR Apyn 0w oY
Halal TI;)N'??; 12 HWS?U"?;D s
On travaillera six jours, mais le septiéme jour sera pour vous
un jour saint, un sabbat de repos solennel pour D.ieu ; qui-
conque y fera quelque travail sera mis a mort.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

79w NORYRY naw

Rachi explique que la Torah a interdit le Chabbat les « tra-
vaux créatifs intentionnels » (meleches machchevet),
parce que la section du Chabbat a été placée a coté des
travaux du Michkan dans Vayakhel, ou figure I’expression
« travail intentionnel ». Tel est ’enseignement des Sages
que le maamar entreprend d’éclairer.

Rashi on Beitzah 13b:13:T'k:3*:12 3 1x°2 %y >" w1
NOXDR NAWH 7OKRDM R IWYNDT YR - IO 70 MK R KPR
Naw NWAD F9M0IW AN TMOX NIMIX NORDR RUW nawnns

:2°N5 NN NORSR anm 9ape1a 1ownn narbeb
Vilna Edition (Public Domain)

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/
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La note de Kehot renvoie a Exodus 27:20 pour ces mots.
Exodus 27:20°2:1"2 mnw
TIRR? NI T AT Y PR NP PRI "12TNK MEn nAx)
700 91 NPYI?
Et tu ordonneras aux enfants d’Israél de t’apporter de
I’huile pure d’olive, concassée pour I’éclairage, afin de faire

briiler continuellement une lampe.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 2

6

« Mais vous observerez Mes Chabbat, car c’est un signe
entre Moi et vous, au fil de vos générations. » Ce verset est
énoncé dans Ki Sisa, apreés toutes les instructions relatives
au Michkan.
Exodus 31:1327:8"% nnw
X177 NIX ° 1WA SNNIY DK K MRY '?}51?;77 212758 927 1AX)
:DIWTRR 1 3K *3 NYT? DPNIT? 0P 3
« Parle aussi aux enfants d’Israél, en disant : Vous observe-
rez certainement Mes sabbats, car ils sont un signe entre
Moi et vous, au fil de vos générations, afin que vous sachiez

que Je suis D.ieu, qui vous sanctifie.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 3
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La note renvoie a I'Or HaTorah du Tséma’h Tsédek sur
Vayakhel, pour un exposé paralléle de la raison pour la-
quelle Moché inversa I’ordre.
LA NOTE DE KEHOT
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«Ils me feront un Sanctuaire, et Je résiderai au milieu
d’eux.» Le verset parle d’un édifice, mais dit «au milieu
d’eux», au pluriel.

Exodus 25:8°1:77> mnw
:029N2 *NIYY UIRR °2 N
Qu’ils me fassent un sanctuaire, afin que j’habite parmi eux.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Un maamar antérieur de Torah Ohr propose la méme lec-
ture de «en eux» et non «en lui»: il y est dit que « Ma mai-
son» désigne I’ame divine, car ils sont le sanctuaire de
D.ieu.
LA NOTE DE KEHOT
27,2 99 o
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Le Chelah fait remarquer que le verset ne dit pas «au mi-
lieu de lui», mais «au milieu d’eux», et enseigne que le
cceur d’une personne doit étre un Saint des Saints ou ré-
side la Chekhina. I’Admour Hazaken reprend cette lectu-
re: D.ieu réside dans les &mes d’Israél.
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Shenei Luchot HaBrit, based on Amsterdam, 1698 ed. Part | (Public
Domain)

PARAGRAPHE 4

1" TPTE IR e
« Alors ta lumiére jaillira comme l’aube... et ta justice
marchera devant toi ; la gloire de D.ieu te rassemblera. »
L’Admour Hazaken cite ce verset a propos des mitsvot, qui
sont des vétements enveloppant I’ame.

Isaiah 58:8'm:n”117°yw°
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Alors ta lumiére poindra comme I’aube, et ta guérison jailli-

ra promptement ; ta justice marchera devant toi, et la gloire

de D.ieu sera ton arriére-garde.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« A faire Ta volonté, mon D.ieu, je prends plaisir, et Ta To-
rah est au-dedans de mes entrailles. » La Torah est assimi-
lée par ’homme comme la nourriture.
Psalms 40:9'0:’n 0°2°1n
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Je prends plaisir a faire Ta volonté, 6 mon D.ieu ; Ta loi est
au fond de mon cceur. »

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 5

13 MAw KD 1 OAN
« Car Moi, D.ieu, Je n’ai pas changé ; et vous, enfants de
Yaakov, vous n’avez pas cessé d’étre. » L’Admour Hazaken

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/
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y voit l'affirmation que la création n’a entrainé aucun
changement en D.ieu.
Malachi 3:61:3 °3x7n
{00777 X2 Jpy7™33 DAXY NP3 K2 71 73K 7
Car Moi, D.ieu, Je ne change pas ; et vous, fils de Jacob, vous

n’avez pas été consumes.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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La priére quotidienne du matin, telle que la rapporte le
Rambam : « Tu es Celui qui était avant que le monde soit
créé, Tu es Celui qui est aprés que le monde a été créé. »

Mishneh Torah, The Order of Prayer 1:372°5n71 770,770 miwn
AR
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AR 0997 R123W OTIP R AR TR 7 1POR 77 DRI yaw
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TRRIYA WITPM PITAT TR WP NINR RIT IARY PRI KT DR
5 RIT AR 0°272 W wTPRT 7102 1317 717230 010 N3
TNR 07319y 0ONw AWl NNNn PART B3 Dynn 0w 190
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Wikisource Mishneh Torah (CC-BY-SA)

PARAGRAPHE 6
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La note renvoie a Or HaTorah sur Shir HaShirim, pour un
développement paralléle sur la vie des mondes comme
simple illumination.
LA NOTE DE KEHOT
5 YIPTEA (2 ,KDP) D 0 PUIARDY LIPAN Y A 71D wrIW AR IR
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PARAGRAPHE 7
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«Toi seul es D.ieu; Tu as fait les cieux... et Tu leur donnes
a tous la vie.» I’Admour Hazaken explique que cette vie
provient uniquement d’une illumination.

Nehemiah 9:61:’0 1°nm1
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Tu es D.ieu, Toi seul ; Tu as fait les cieux, les cieux des cieux

avec toute leur armée, la terre et tout ce qui s’y trouve, les

mers et tout ce qui s’y trouve, et Tu préserves tout ; et I’ar-

meée des cieux T’adore.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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«Ta royauté est une royauté sur tous les mondes, et Ta do-
mination s’étend a chaque génération.» A comprendre
ainsi: la vie de tous les mondes provient de la royauté de
D.ieu.
Psalms 145:1327:171p o°%°1n
1T 1377222 ANPWHM 0ONPY-23 NISPR MmN
Ton royaume est un royaume pour tous les siécles, et ta do-
mination demeure a travers toutes les générations.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 9

18 « Mais D.ieu est le D.ieu véritable ; Il est le D.ieu vivant et
le Roi du monde. » La bénédiction du Yotser reprend les
paroles de Jérémie ; le maamar interpréte « le Roi du
monde » comme Mal'hout.

Jeremiah 10:107: 177°17°
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Mais D.ieu est le vrai D.ieu, Il est le D.ieu vivant et le Roi
éternel ; a Sa colere la terre tremble, et les nations ne
peuvent soutenir Son indignation.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

19 RO NN MINWII NPIm

Le Midrach dit que les 'Hayot qui portent le Trone ne per-
¢oivent pas I'Image. Cela correspond a 'idée du maamar
selon laquelle elles saisissent uniquement ce qui émane
de Sa royauté.

Shemot Rabbah 23:151"1v:375 127 mnw
LA NOTE DE KEHOT
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Rabbenou Ba'hya cite Pirkei DeRabbi Eliezer, selon lequel
« les 'Hayot portent le Trone », et explique qu’elles
semblent seulement le porter, alors qu’en vérité, c’est lui
qui les porte.
Rabbeinu Bahya, Shemot 25:10:9°0::71"> nnw ,>°n2 1127
MR NIRWII 712071 ROOW QWD °3 NINA nIRooIa m:mn’? 'l’? 74|
MYHOR M Kralp] 57 10ma wnT 9% QMR KXY R Nnn
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L'une des particularités de ’Arche sainte que nous devons
essayer de comprendre est décrite dans Pirke d'Rabbi Elie-
zer (chapitre 4 ?), en rapport avec I’étrange capacité de

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/
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I’Arche a porter ceux qui la portaient, comme nous le sa-
vons d’aprés Josué 4,11. Selon Rabbi Eliezer, de méme que
les chayot semblaient porter (soutenir) le trone de D.ieu
alors qu’en réalité le trone les portait (les soutenait), il se
produisit quelque chose de semblable avec les personnes
chargées de transporter I'Arche sainte. Nos sages, dans So-
tah 35, expliquent Josué 4,11 : « ...

Midrash Rabbeinu Bachya [ben Asher]. Warsaw, 1878 (Public Domain) - To-
rah Commentary by Rabbi Bachya ben Asher, trans. Eliyahu Munk, 1998.
(cc-BY)

21 NOD Porn myt

Un poéme liturgique de la priére de Moussaf de Roch Ha-
chana décrit les 'Hayot comme « tremblant sans relache,
saisies de crainte devant le Trone ».

Machzor Rosh Hashanah Sefard, Musaf, First Day of Rosh
Hashana, Reader's Repetition 70n%an ,7190 mawn wx? unn
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Maamarei Admur HaZaken 5565.
LA NOTE DE KEHOT
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Cette note renvoie a ce maamar pour un développement
sur le sens de I’expression « Lumiére infinie ».
LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 12
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La note renvoie a Or HaTorah du Tséma’h Tsédek, Inya-
nim, pour un développement supplémentaire sur la rai-
son pour laquelle les kabbalistes ’ont appelé «lumiére ».
LA NOTE DE KEHOT
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Au chapitre 48 du Tanya, la Lumiére infinie est appelée
«une illumination sans limite ni fin» ; cette lumiére ca-
chée, qui ne pénétre pas dans les mondes de maniére ré-
vélée, mais les entoure d’en haut, est appelée sovev kol
almin.
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PARAGRAPHE 13
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Dans Torah Ohr sur Bechala'h, le méme enseignement est
expliqué ainsi : « Son Nom seul » est comparable au nom
d’une personne, qui n’est pas son essence, et « seul » si-
gnifie dans la dissimulation ; pour que Havaya soit révélé,
il fallait que la bonté et la compassion de D.ieu soient
mises en ceuvre.
LA NOTE DE KEHOT
IRV 00101y NPIIR LD L,AN 2 n”w‘? .2,30 9°¥% 1IR7 37D K7D

«Avant que le monde ne soit créé, il n’y avait que le Saint
béni soit-11 et Son grand Nom. » ’Admour Hazaken inter-
preéte cela comme désignant le Nom inclus dans I’essence
de D.ieu avant qu’il ne soit révélé par la création.

Pirkei DeRabbi Eliezer 3:2°2:°1 71979 5277 kvl
moyY , 7292 973 MW RN T2 WATRD 177,030 K121 KPY TY

ni1g% n¥ XMW PR ?hniT 9270 mn? SUn vwn oy
IR PREIPY PR2I™ PNITIoY PIND vonn IR OX LiPY 00w
20 K91 0790 DR 1IDD vANT RN TIN2 WiTRT 79,0112 Ponnn

WD DY R 1Y TRIY
Avant que le monde ne fiit créé, le Saint, béni soit-1l, existait
seul, avec Son seul Nom, et la pensée lui vint de créer le
monde. Il commenca a tracer devant Lui (les fondations du)
monde, mais celui-ci ne tint pas. On proposa une parabole :
a quoi cela ressemble-t-il ? A un roi qui désire batir un pa-
lais pour lui-méme. S’il n’avait pas tracé dans la terre ses
fondations, ses sorties et ses entrées, il ne commencerait
pas a batir. De méme, le Saint, béni soit-Il, tracait devant
Lui ...

Pirke DeRabbi Eliezer, Sefaria Vocalized Edition (Public Domain) « Pirke de
Rabbi Eliezer, trans. Rabbi Gerald Friedlander, London, 1916 (Public Domain)

1725 *>Ma3

Paralléle étroit : 1a aussi, la Lumiére infinie est comparée
a la lumiere du soleil qui brille sur la terre, laquelle n’est
rien a coté du soleil lui-méme et ne provoque en lui aucun
changement ; ce niveau, appelé « lumiére » dans le Zohar,
est également appelé « Nom », comme dans Pirkei DeRab-
bi Eliezer : « Avant que le monde ne soit créé, il n’y avait
que le Saint béni soit-1I1 et Son grand Nom. »
LA NOTE DE KEHOT
.3 ,R1 02 N”pr il
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« Les jours de nos années sont de soixante-dix ans, et, si
nous avons de la vigueur, de quatre-vingts ans. » Ce verset

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/
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est cité pour montrer que « a jamais, pour I’éternité » ne
peut désigner la durée de lavie d’une personne.
Psalms 90:10”:% 0°%°11n
21y DTN MY DIRY N2 0K MY DYV 873 IR
HIBYN WO 1T XY
Les jours de nos années sont de soixante-dix ans, ou, par la
vigueur, de quatre-vingts ans ; mais leur fierté n’est que
peine et vanité, car elle passe rapidement, et nous nous
envolons.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
2,3 0°%0n
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« Il est le D.ieu vivant et Roi du monde » : ce sont les mots
que les anges proclament dans la bénédiction de Yotser.
Ici, la « voix » par laquelle ils les proclament représente le
flux intérieur.

Jeremiah 10:107:” 1771°1n7°
PIRT YN i93pn 023y 97m1 0%°0 oPRRTRIT NpR DOpRR UM

Y1 0713 19977K7
Mais D.ieu est le vrai D.ieu, Il est le D.ieu vivant et le Roi
éternel ; a Sa colére la terre tremble, et les nations ne
peuvent soutenir Son indignation.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

T9R OPPR RPN

« Psaume de louange de David : Je T’exalterai, mon D.ieu,
0 Roi, et je bénirai Ton Nom a jamais, pour I’éternité. » Le
maamar interpréte les deux moitiés du verset comme dé-
signant sovev et memalé.

Psalms 145:1°R:1171p 0°2°10

“T91 07197 70T 127281 A9 TI9K N TIT? NP
[Psaume de] louange ; de David. Je T’exalterai, D.ieu, mon
D.ieu, 6 Roi ; et je bénirai Ton nom a jamais.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Sanctuaire y est expliqué comme ayant été construit se-
lon le modéle de I’enchainement descendant des mondes :
ses tentures et ses planches correspondent aux lumiéres
enveloppantes, et ses réceptacles, aux lumiéres inté-
rieures attirées du kav (ligne de lumiére).
LA NOTE DE KEHOT
NODIR WTPNR 1712 MIXND 37T AR
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Un recueil d’explications sur le Tanya; la note renvoie a
ses commentaires sur le chapitre 4, ou le Tanya parle des
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248 commandements comme des membres du Roi.

Tikkunei Zohar, Tikkun 30 - 74a:8% 1\p°n 1pn
ATPRT RIRT RIWON 78N 1°RT ,RDYZONT RTINY KT 018N 'riy'g
A MR PUT 07 WK CTPRT NIRRT NTuom L BTRY
R2XY AYTR KRN IWTR WX TN OY 0K KT AN AN
BT IPN2 07 22 W9 KT LARAN XNPDY 7Y IXn Y A%
"X X270 12X 13K P23 VT MR R L PTIPD 1R AR
KINT KI00R YT WX 7YY ,MEn
Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
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Dans le Tikkoun 30, I’endroit indiqué par la note de Kehot,
le Tikkouné Zohar parle des 248 commandements comme
du commandement de D.ieu dans chacun des membres
du Roi. 'Admour Hazakeéne développe I'image des mits-
vot comme les membres du Roi.

Tikkunei Zohar 74a:8°1:X 77y 77117 °1pn

IPRT RIRT RWON TANER WPRT ,RDOYINART RTINY KT 120 79N

I IR PUTE 007 YR CTPRT NIRRT Nvom L BTRY

KXY 1IGTP KR YT MWK MIIIN 2P WK KT 1A 300

AOM7TIPND 0 22 9D KT LAKAN XNPDY 7Y 1Xn Y A0y

X ,RDZT 3K 3K 232 AT MR K L PTIPD N 3RT
NIXT RI0OR VYT IR T3 ,mIn

Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)

Tonn men e

La note renvoie a ces maamarim de Likkutei Torah
concernant les mitsvot appelées «les commandements du
Roi».
LA NOTE DE KEHOT
777 TAANRY DY .270 °2IK M3 737 1779 TIR°2 73732 nMph ARa
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« Tu établiras certainement sur toi un roi que D.ieu ton
D.ieu choisira. » Il faut comprendre ici qu’on accepte la
royauté de D.ieu « sur toi », depuis En-Haut.

Deuteronomy 17:15170:1* 0”127
TYY DD TOK 2790 12 TRYN N NP WK T7n T2y 0o Di

NI PIRTKD WK 121 ¥R 772y Nn? 2010 KD 7n
Tu devras établir roi sur toi celui que D.ieu, ton D.ieu, choi-
sira ; tu établiras roi sur toi I’'un de tes fréres ; tu ne pourras
pas mettre sur toi un étranger qui ne soit pas ton frére.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Qu’on apporte un vétement royal que le roi a porté. » Pa-
roles de Haman au sujet de I’honneur di a celui que le roi

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/
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favorise ; ici, une image de Mal'hout comme vétement.
Esther 6:8'1: 1nox
987 V7Y 27 YR 0101 TPR0 127W2? WK Mobn w7 e
AWRI2 M9%N N2 1R WK
qu’on apporte les vétements royaux que le roi porte, ainsi
que le cheval que le roi monte et sur la téte duquel est posée

une couronne royale ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Et Mordekhai sortit de devant le roi vétu d’un vétement
royal, bleu et blanc. » Une autre image de Mal'hout
comme vétement enveloppant.

Esther 8:151"0:’11 1NOX

2173 277 NI MM N22N MIPR AP TonT %3070 KY? 22T
(IR NP3 T YT TRIIX Y12 T1m

Et Mardochée sortit de devant le roi, vétu d’habits royaux

bleus et blancs, portant une grande couronne d’or et un

manteau de fin lin et de pourpre ; et la ville de Suse poussa

des cris de joie et se réjouit.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Dans ce manuscrit, une glose est ajoutée ici: «c’est-a-dire
I’aspect de sovev kol almin; et I'illumination attirée vers
I'intérieur pour devenir memalé kol almin n’est qu’une
illumination d’illumination, etc.; et c’est “car Son Nom
seul est exalté”, etc.»

LA NOTE DE KEHOT

NP1°192 NOWRAT TR Y70 P12 13°°7) 177AN A011 13 PAR2 7122

.(*19 1727 10w 231 3 1 19 7IRTT IRA PRI YUonn nvR

PARAGRAPHE 19

40

41

9 oPER TAnIIN

« Je T’exalterai, mon D.ieu, le Roi, et je bénirai Ton Nom. »
Appliqué ici aux mitsvot : d’abord I’exaltation englobante,
puis la bénédiction intérieure.

Psalms 145:1’R:71"np 0°9°10

STY1 07197 00 127281 A9 *TIPK AniI TIT? npan
[Psaume de] louange ; de David. Je T’exalterai, D.ieu, mon
D.ieu, 0 Roi ; et je bénirai Ton nom a jamais.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

QW 7T WY

« David se fit un nom lorsqu’il revint apres avoir frappé
Aram. » Il faut comprendre ici que David établit le Nom de
D.ieu par ses actes, les mitsvot.

I Samuel 8:13x*:'1 2 DRI
"]'7}5 WW}] TI;VQW ﬂ'_??:'N’JD DIR"NN iniann 13W3 ov 7 oy
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Et David se fit un nom a son retour, apres avoir battu les
Araméens dans lavallée du Sel : dix-huit mille hommes.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Ta royauté est une royauté de tous les mondes. » Par les
mitsvot, la royauté de D.ieu est attirée dans les mondes du
temps et de I’espace.
Psalms 145:133:7”1np 022N
71 7977222 ANPYRR 0ONPYD MaPn AMan
Ton royaume est un royaume pour tous les siécles, et ta do-

mination demeure a travers toutes les générations.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 20
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« La sagesse a bati sa maison ; elle a taillé ses sept piliers.
» Les piliers sont interprétés comme les mitsvot réparties
en sept groupes généraux.
Proverbs 9:1X:'v *>wn
TIP3V [PTVRY NS A2 ANI3 N13Y
La Sagesse a bati sa maison, elle a taillé ses sept colonnes ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
X0 Dwn
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
.A7D°n YW 0772

45 | Le Pardes écrit qu’il y a 620 piliers de lumiére en Kéter,
valeur numérique de 7n5. L’Admour Hazaken identifie les
620 piliers aux 613 commandements de la Torah et aux
sept commandements des Sages.

Pardes Rimmonim 8:3:3°1:°3:’11 0°1117 0772
mPann RIT PIED 10T DMWY 0CTINX DM PV Nvha man
NP2 DR LTIMA NPP3N NI 00w 7Y TH%Y 793 PMTRa
551 Hom K91 N17°007 11 INMAwS PRNon MATP 0owae Donwn
TR NNZP WWA 71027 7Y OYIRR OUY DA IRT 7730 RIT ROR
RY 7°17°) TI0 1N DY PTAW 7Y NI AN YW 11270
PR ,PIMN2 TIYN ° AR (XY ° 0°900) 191,59 X130 M (2
777 NAD AN L,TI%2 MAYR 0°%Yn 1M MIRTD 19ANn KA
AAAPAN 773 02 [TAWAT 7Y K] AP LNBRA 27 1M
... MD PRI NIRM

Pardes Rimonim (Public Domain)
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« La sagesse a bati sa maison, elle a taillé ses sept co-
lonnes. » Les sept colonnes sont les mitsvot réparties en
sept groupes généraux.
Proverbs 9:'R:’v "2wn
MY TTRY 1330 AN D32 NieIT
La Sagesse a bati sa maison, elle a taillé ses sept colonnes ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

47 1 NN Mokn wiaba RE® ST

« Mordekhai sortit de devant le roi, vétu d’un habit royal
bleu et blanc, coiffé d’'une grande couronne d’or et enve-
loppé d’un manteau de fin lin et de pourpre. » L'Admour
Hazaken compte les vétements mentionnés et en trouve
six.
Esther 8:157"0:’11 71NOX
2173 201 N7V 1IN NPIR MO Y272 770 "1DPR KY? 2T
TR TIPS U YT TR 72 7719m
Et Mardochée sortit de devant le roi, vétu d’habits royaux
bleus et blancs, portant une grande couronne d’or et un
manteau de fin lin et de pourpre ; et la ville de Suse poussa
des cris de joie et se réjouit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Et Ta Torah est au-dedans de mes entrailles. » La Torah
est une lumiére intérieure qui pénétre dans I’Ame comme
de la nourriture.
Psalms 40:9'0:’n 0°2°1n
y2 713 30790 Y20 *POX T NITY?
Je prends plaisir a faire Ta volonté, 6 mon D.ieu ; Ta loi est
au fond de mon cceur. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PARAGRAPHE 22
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Reich Lakich: «Le Saint béni soit-Il donne a une personne
une Ame supplémentaire la veille de Chabbat, et 4 la fin de
Chabbat, celle-ci lui est retirée.»
Beitzah 16a:122”>:x 17b 1%°2
DR RIT T2 WiTRI 1031 107 RW wPRY 12 1IYNY 227 nRT
WD NIY” MRIT 10T ANIR PPLII NIY ORYINDY ,N2Y 1Y
W21 172X " AW 117D
William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) B
Taanit 27b:9°v:2 1> N°1yn
NI MY UUpY U W TN MRY3 238 SR UUR? U
MRIY 13m0 AR 192031 naY N¥in2 ,N3¥ 27¥2 DTRI 92 MRl
UD3 MT38 ") — NIWY 13 "wDM Ny

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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La note renvoie a I'explication de la priére « Nichmat »
dans le Siddour ; elle ajoute qu’ici ’Ame supplémentaire
est expliquée par les deux sortes de volonté, 'une attirée

de l'intellect et I’autre qui lui est supérieure.

Zohar III, 242b2 ,227 »mt

LA NOTE DE KEHOT
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«Ecoute, Israél: D.ieu est notre D.ieu, D.ieu est Un.» Pre-
mier verset du Chema, dont le maamar explique le « Un».
Deuteronomy 6:4°7:1 0°727
17X Havayah 11°7%% Havayah 5X7> ynu
ECOUTE, ISRAEL : D.ieu EST NOTRE D.ieu, D.ieu EST UN.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

9225 %53 nanNy

«Tu aimeras D.ieu ton D.ieu de tout ton coeur, de toute ton
ame et de toute ta force.» L’amour qui découle de la
contemplation de I'unité de D.ieu.
Deuteronomy 6:5°77:1 0°7127
STTRR222 TUDI22N 72257222 TR2X 1 DX NI

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton coeur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

PRI DOMAwa 119°9nn
La note de Kehot renvoie a Berakhot 13b pour ces mots.

Berakhot 13b2 3 n1572
LA NOTE DE KEHOT

.2, mMo72

Rabbi Zeira dit a Rabbi Yirmiya, qui prolongeait le mot
«Un», qu’il lui suffisait de le prolonger assez «pour Le
proclamer Roi dans les cieux, sur la terre et dans les
quatre directions du monde ».
Jerusalem Talmud Berakhot 2:1:7°1:°%:’2 N1572 "%217° TN
DIIWO 72 72721 MW IpY? 12 RN 37 .TOXD PIRA? T3 VI
27 .12%03 PRl R > 1°27IRD ORI 7°INNT '?; IR 79 12
127 22 T8 X M X7 030 AP MW LPI0 TIRR M R
.07997 1AM 21X PIND DO0W2 127 o0AY 210 RPX
11 fut énoncé : 11 faut prolonger « est Un »... La composition
est ici difficile 2 comprendre, car elle commence par une
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déclaration tannaitique (« Il fut énoncé »), se poursuit avec
I'opinion d’un amora (Rav Nahman bar Yaakov), puis re-
vient a un tanna (Symmachos, éminent disciple de Rabbi
Meir). La version paralléle du Talmud de Babylone (13b)
commence par la déclaration de Symmachos, puis poursuit
avec celle de Rav Nahman bar Yaakov, citée 1a au nom de
Rav Aha bar Yaakov. Il est possible que «Aha », ...

The Jerusalem Talmud, edition by Heinrich W. Guggenheimer. Berlin, De
Gruyter, 1999-2015 (CC-BY) « The Jerusalem Talmud, translation and com-
mentary by Heinrich W. Guggenheimer. Berlin, De Gruyter, 1999-2015 (CC-
BY)
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«A Toi, D.ieu, la grandeur, la puissance, la beauté, la vic-
toire et la splendeur, car tout ce qui est dans les cieux et
sur la terre est a Toi; a Toi, D.ieu, appartient la royauté.»
Le verset énumere les sept attributs supérieurs, les «sept
cieux et la terre» d’en haut.

I Chronicles 29:11x:1”3 X 0°2°77 °727

I8 D2 $93 T MR NI ANAM M N 1 77
WP P07 Riyannm noomnnn 97

A Toi, D.ieu, la grandeur, la puissance, la gloire, la victoire

et la majesté ; car tout ce qui est au ciel et sur la terre est a

Toi ; a Toi, D.ieu, le royaume, et Tu es élevé comme chef au-

dessus de tout.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Lorsque Yaakov voulut révéler la fin des jours et que la
Chekhina le quitta, il craignit que I'un de ses fils ne fiit in-
digne. Ils dirent : « Ecoute, Israél : D.ieu est notre D.ieu,
D.ieu est Un ; de méme qu’il n’y a qu’Un dans ton cceur, il
n’y a qu’Un dans le notre. »
Pesachim 56a:7°1:X 171 0°nos
T3 90K IR 132 7K Ip KIPN” WP 13 TR 231 T
POV AR ARPR0N A YR 1337 nivY? 3py wps2 od?
XY 1 REW DI1IND 102 N3 v DoY) ON KRw I
WROR N PR yRw” 12 12 1R 1Y A KW I3 I
TR XPX 13272 X 712 0K KPX 7292 PRY DU A7 0K N
0?iy? IMa%n 7923 oY 7127 MK 102X 2IPY° NND NYY ANIN2
Rl

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Zohar que cite ’Alter Rebbe : les fils dirent a Yaakov
que, de méme qu’il n’y a qu’Un dans son ceeur, car il re-
léve du mystére du monde supérieur, eux aussi, qui re-
lévent du mystére du monde inférieur, sont un ; c’est

62



TORAH OHR - PARSHAS VAYAKHEL - MAAMAR 1

58

59

60

pourquoi le verset mentionne deux cceurs, celui de Yaakov
et celui de ses fils.

Zohar, Terumah 12:143-13:1532"1p:27°-3"1p:2”° M0 A7 120

Jacob symbolisait les six cotés du monde supérieur comme
un tout unique, et ses fils furent fagconnés a 'image des six
aspects tels qu’ils se manifestent dans le monde inférieur. I1
désirait alors leur révéler une certaine « fin », car, comme
nous ’avons indiqué ailleurs, dans le Zohar, Genése, 62b, il
est un « terme des jours » (ketz ha-yamin), qui désigne le
Royaume saint, le mystére de la Foi, le mystére du Roi du
Ciel ; et il est un autre « terme des jours » (ketz ha-yamim),

The Zohar; London, Soncino Press, 1933 (Public Domain)
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La note cite le passage du Zohar et précise qu'’il est repro-
duit dans Or HaTorah sur Bamidbar.
LA NOTE DE KEHOT
RY RPPY RMDYT R NIRT TR KPX 72°92 0997 123 10K DR
M22% "N 10TR TYY TAR IR RNN KAPYT K112 JIRT AR IR TN
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« Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur. »

Deuteronomy 6:5°77:1 0°727

Et tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de toute
ton ame et de toute ta force.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)

Berakhot 54a:6":X 771 N1>72
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L’homme est tenu de prononcer une bénédiction pour le
mal comme il en prononce une pour le bien, ainsi qu’il est
dit : « Tu aimeras D.ieu, ton D.ieu, de tout ton cceur, de
toute ton ame et de toute ta richesse » (Deut. 6:5) — « de tout
ton ceeur », c’est-a-dire avec tes deux penchants, le bon et le
mauvais ; « de toute ton ame », ¢’est-a-dire méme s’Il prend
ton Ame ; « de toute ta richesse », c’est-a-dire avec tous tes
biens. Autre explication de ...

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
X ,71M2092 .7 ,10°927

Down DWRIY 0TI T 120N

Likkutei Torah explique que ’amour et le désir suscités
par Iintellect et la contemplation peuvent étre interrom-
pus et que d’autres désirs peuvent surgir.
LA NOTE DE KEHOT
22,09 XAp NP Y
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La note de Kehot renvoie a Zohar, Terumah 12:144 pour
ces mots.

Zohar, Terumah 12:144771p:2”> 711790, 720

PARAGRAPHE 25
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« Les principales catégories de travaux sont au nombre de
quarante moins un : semer, labourer, moissonner... »
L’Admour Hazaken applique cette liste au travail spirituel

des jours de semaine.

Mishnah Shabbat 7:2°2:t naw mwn
nR a7 .pIRMm w’rm SR anivd a7iaa Gmwm wvTn
°R2 "0 ARIYm La0Rm .MM Ay2iEm geinm .iJ;‘_??;;j nRa
SRR AWIRT LPOIN Y IRIRgY LPUIn C3Y 3R 1)
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Les travaux principaux sont au nombre de trente-neuf : se-
mer, labourer, moissonner, lier des gerbes, battre le grain,
vanner, trier, moudre, tamiser, pétrir, cuire, tondre la laine,
blanchir, carder, teindre, filer, tisser, faire deux boucles, tis-
ser deux fils, séparer deux fils, nouer et dénouer, coudre
deux points, déchirer afin de coudre deux points, capturer
un cerf, I’abattre, ou I’écorcher, ou le saler, tanner sa peau,
la gratter [pour en oter les poils], la découper, écrire deux
lettres, effacer afin d’écrire deux lettres [sur ’effacement],
construire, démolir, éteindre, allumer, frapper avec ...

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-
BY)
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La note renvoie a Or HaTorah sur Bechala'h pour un déve-
loppement supplémentaire sur ’Ame supplémentaire.
LA NOTE DE KEHOT
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La note indique que ce passage est cité dans Or HaTorah
sur Nach, et renvoie a un développement connexe dans
les discours de Or HaTorah pour Chavouot.
LA NOTE DE KEHOT
LR Y MYAwS 0OwINT N7TIR LXT°Y R 770 77 NUMIRG RN
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Likkutei Torah sur Beha’aloscha dit que la volonté est Ké-
ter et que «il est une volonté et il est une volonté» renvoie
a ce maamar sur «Vayakhel Moshe» ; il ajoute que méme
la volonté inférieure, qui découle de l'intellect, dépasse les
émotions et constitue le réceptacle de la volonté supé-
rieure, qui dépasse l'intellect.

LA NOTE DE KEHOT
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PARAGRAPHE 28
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« Et D.ieu dit : “Que la lumiére soit”, et la lumiére fut » :
un exemple de création par la parole.
Genesis 1:3°3:°X n°wr12
IR IR 27 DOROK RN
Et D.ieu dit : « Que la lumiére soit. » Et la lumiére fut.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

D7 12187 NoR°ARR 8NN YW

« La porte de la cour intérieure qui fait face a I’est sera fer-
mée les six jours ouvrables, et le jour du Chabbat, elle sera
ouverte. » ’Admour Hazaken lit kadim, « est », comme ke-
dem, « ce qui précéde », le niveau supérieur a 'Hokhma.
Ezekiel 46:1°x:1"1 5Rpi°
NWY 730 1777 0°7R 73BT NURtIRT 300 YW R S1TIR MRTD
:IND? YIND DPR ANS? N2WT 0 NyyRd
Ainsi parle D.ieu : La porte du parvis intérieur qui regarde
vers I’est sera fermée pendant les six jours ouvrables ; mais
le jour du Chabbat, elle sera ouverte, et le jour de la nouvelle
lune, elle sera ouverte.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT

X0 BRpe

021917 121 NRRR 1wya

La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
LA NOTE DE KEHOT
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« Le monde fut créé par dix paroles. »

Pirkei Avot 5:1°X:’11 N1aR mwn

TR RN K2m) ,niP PR M) .0%IYE K121 NieRn My
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Le monde fut créé par dix paroles. Et que nous enseigne

cela, puisqu’il aurait certes pu étre créé par une seule pa-

role ? C’est ainsi afin de punir les méchants qui détruisent le

monde créé par dix paroles, et d’accorder une belle récom-

pense aux justes qui maintiennent le monde créé par dix

paroles.

Torat Emet 357 (Public Domain) « Mishnah Yomit by Dr. Joshua Kulp (CC-

BY)
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Le Talmud ne compte que neuf occurrences de « Et Il dit »
dans le récit de la Création, et répond que « Au commen-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/
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cement » est également une parole, comme il est écrit : «
Par la parole de D.ieu, les cieux furent faits. »
Rosh Hashanah 32a:19-20°-0">:X 279 m1wi wrA
1PN LRI AMRD NI UNTYRIDY T IYYA NPWRIIT TINRTY”
wRY WO InR OX INIR 112 110i 021 Ayl oonw ca 12727
M WY ,TIRT TR WOY I0R 090 7 KWK LRY — 1910
IR LRI 1D RDONY LYWUR N7 — D°2IN37 1 WY 00K
TATT — DUNDT T TR ,OOKO2IT T TR, TIAT I TN XY
7K1 17712 RDKY WRY AR

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Ce manuscrit ajoute ici une remarque : bien que kadim si-
gnifie clairement « est » dans le verset, il peut en vérité
aussi se lire kedem, « Celui qui est primordial au monde ».
C’est ainsi que le Zohar sur Noa’h (74b) explique mike-
dem, et qu’il explique la-bas (75b) ce kadim comme signi-
fiant « avant » ; de méme, le Pardes, Sha’ar 16, chapitre 5 ;
ainsi que l’explication connue du vent d’est (roua’h ka-
dim) lors de ’ouverture de la mer.

LA NOTE DE KEHOT
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« Déclarant dés le commencement la fin, et avant ce qui
n’a pas encore été fait. » Le verset nomme a la fois reishit,
« commencement », et kedem, « avant ».
Isaiah 46:107:1"1 o yw°
“221 DIPN "NYY MK WYIK? WK DIPM DMK NWRID T
TR V8an
Qui annonce la fin dés le commencement, et depuis les
temps anciens ce qui n’est pas encore accompli ; qui dit : «

Mon dessein s’accomplira, et je ferai tout ce qui me plait » ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Car en six jours D.ieu a fait les cieux et la terre, et le sep-

tiéme jour, Il a cessé et s’est reposé. » A comprendre

comme I’élévation de 'Hokhma vers ce qui lui est

supérieur.

Exodus 31:171":x"% mnw

DYDY 7 Ay 0B NYY™D 09V X NI DX 233 13 o)
WD) NG YT 0P PIRT NN

C’est un signe entre Moi et les enfants d’Israél pour toujours

; car en six jours D.ieu fit les cieux et la terre, et le septiéme

jour Il cessa Son travail et Se reposa.’
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Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Qu’il me baise des baisers de sa bouche, car ton amour
est meilleur que le vin. » La 'Hassidout I’explique comme
I’amour qui dépasse l'intellect.

Song of Songs 1:2°2:°X 0w W

771 777 00230700 3R NiPPYIn C1pY?
Qu'il me baise des baisers de sa bouche — car ton amour est
meilleur que le vin.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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A propos de « Car ton amour est meilleur que le vin » :
Knesset Israél dit devant le Saint béni soit-I1 : « Maitre du
monde, les paroles de tes bien-aimés me sont plus douces
que le vin de la Torah. »

Avodah Zarah 35a:6":X 179 171 13y

7 27 ROKR "3 ?”1?3?; Tl’f["f 0°290 °3” "Rn 101 R '1:3'['? ihed7gyl
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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« Le septiéme jour sera pour vous un jour saint, un Chab-
bat de repos complet pour D.ieu » : le verset d’ouverture
du maamar, a présent expliqué.
Exodus 35:2°2:717% mnw
TIN2Y N3V wp 037 M YIWT 0TI MIKR Nwyn 0w Now
NP 19K 12 Ao NP
On travaillera six jours, mais le septiéme jour sera pour vous
un jour saint, un sabbat de repos solennel pour D.ieu ; qui-

conque y fera quelque travail sera mis a mort.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note indique que ce maamar renvoie a ce passage, qui
traite de la volonté inférieure comme réceptacle de la vo-
lonté supréme.
LA NOTE DE KEHOT
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La priére de ‘Hanna : « Car D.ieu est un D.ieu de connais-
sances, et c’est par Lui que les actions sont pesées. » Le

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/
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pluriel de’ot est compris comme désignant deux niveaux
de Daat.
I Samuel 2:3'3:1 R 2X W
Havayah niy7 5?5 °2 02°2n PRY R¥? Hﬂﬁ; ;'ltl’:;} 1210 13'!13"7}_{
N2y 1130199
Ne multipliez pas les paroles arrogantes ; que I’'insolence ne
sorte pas de votre bouche, car D.ieu est un D.ieu de

connaissance, et par Lui les actions sont pesées.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Vous seuls, Je vous ai connus parmi toutes les familles de
la terre. » Ici, « connus » signifie choisis et désirés.

Amos 3:2°2:7 01y
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Vous seuls, Je vous ai connus parmi toutes les familles de la

terre ; c’est pourquoi Je vous demanderai compte de toutes

vos iniquités.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)

LA NOTE DE KEHOT
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« Et ’'homme connut ‘Hava, sa femme » : connaitre au

sens d’attachement et d’union.
Genesis 4:1'R:"7 N°wX"2
“NX WK 73R TRM PRI TPM 1M IRYX MY Y17 078N
al
Et ’homme connut Eve, sa femme ; elle concut et enfanta
Cain, et dit : « J’ai acquis un homme avec I’aide de D.ieu. »
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Le chapitre 3 du Tanya explique Daat de la méme ma-
niére, a partir de «’homme connut ‘Hava»: il s’agit d’'une
expression désignant ’attachement et I’'union, par les-
quels une personne fixe fermement son esprit sur la gran-
deur de I'Infini.
Tanya, Likkutei Amarim 3:1337>:°3 09K *01p°7 ;1WwR pon ,R°10
m-n;imjn '(‘IW'? NI M0 DR YT QTR '[‘IW";??; hsh s sl
Inwm ypI7 SRR PIM RN W2 NYT WpRY ,ma0nm

Kehot Publication Society (CC-BY-NC)
LA NOTE DE KEHOT
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Le Likkutei Torah sur Shir HaShirim évoque la racine de

I’ame dans la «pensée primordiale» et dit que I’Ame pos-
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séde un «dos» et un «devant»: la volonté est appelée
«dos» par rapport au plaisir.
LA NOTE DE KEHOT
ARP Y MYaws 2°wIIT NPMR] R0 e ﬂ”h?'? 0a R9

83 7137 o1 9% yoawn

« Tu ouvres Ta main et rassasies tout étre vivant [de] vo-
lonté. » A comprendre comme la volonté supréme qui se
déverse dans « tout étre vivant ».
Psalms 145:161°0:71"np %> n
17937 °1722% Y22 7777NR nio
Tu ouvres Ta main et rassasies de faveur tout étre vivant.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« I accomplit la volonté de ceux qui Le craignent, entend
leur cri et les sauve. » A comprendre comme la volonté su-
préme révélée en ceux qui craignent D.ieu.

Psalms 145:19v”:7”np 0°2°1n
:DPWY YRU? DOTTNNY TPY PRI
11 accomplira le désir de ceux qui le craignent ; il entendra

aussi leur cri et les sauvera.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La aussi, chaque priére des six jours de semaine est quali-
fiée d’illumination provenant du Chabbat.
LA NOTE DE KEHOT
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Reichit 'Hokhma écrit que, puisque le Chabbat est la ra-
cine de toute sainteté, le commandement « Vous serez
saints » signifie que nous nous sanctifions et attirons sur
nous, chaque jour, la lumiére de la sainteté du Chabbat.

Reshit Chokhmah, Gate of Holiness 2:59yw ,7n5n n°wx)
labehi7akizh
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o™ o 501 by PwnRN WIPNIY R L2IR WITR 2D 1IN DOWYTR
nATLY 7OKRDH NMWYR N8y wIPl OR LNaw DYTP TRN

LN2W NWYTRPA 1IRINOW DOV IRWY MAWnNRT
Hamesorah Publishers, Jerusalem 2005 (CC-BY-NC)
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« Vous serez saints, car Moi, D.ieu votre D.ieu, Je suis
saint. » A comprendre comme le fait d’attirer la sainteté
du Chabbat dans chaque jour.

Leviticus 19:2°2:1™ Rp™
"X VAR °3 PAN DWTR DTPK ATRK) PRI NTYRRTOK 13T
Haliried\ &y
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Parle a toute I’assemblée des enfants d’Israél et dis-leur :
Soyez saints, car Moi, D.ieu votre D.ieu, Je suis saint.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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La, la priére est appelée « une échelle dressée sur la terre,
dont le sommet atteint le ciel » : I’échelle représente 1’as-
cension, mais son sommet atteint le ciel, car la descente
commence dans la Amida et s’accomplit principalement
par la suite, grace a la Torah et aux mitsvot.

Tikkunei Zohar, Tikkun 45 - 83a:171 19p°n ™pn
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Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Le réve de Yaakov : « Etvoici, une échelle était dressée sur
la terre, son sommet atteignant le ciel ; et voici, des anges
de D.ieu y montaient et en descendaient. » La priére est
I’échelle.
Genesis 28:1227°:1”3 N°wR12
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Et il réva : voici qu'une échelle était dressée sur la terre, et
son sommet atteignait le ciel ; et voici que les anges de D.ieu
y montaient et en descendaient.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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90 | La note de Kehot renvoie a Zohar, Addenda, Volume I
50:362 pour ces mots.

Zohar, Addenda, Volume I 50:362X 775 ,m2oin 3 1990
270w

91 La note de Kehot renvoie a Zohar, Yitro 27:450 pour ces
mots.

Zohar, Yitro 27:4501”n:1 1907 7117 190

PARAGRAPHE 36
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« Et voici, des anges de D.ieu montaient et descendaient
sur elle. » Les deux directions sur I’échelle représentent la
montée et la descente de la priere.

Genesis 28:1227°:1”3 N°wR12
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Et il réva : voici qu'une échelle était dressée sur la terre, et

son sommet atteignait le ciel ; et voici que les anges de D.ieu

y montaient et en descendaient.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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Dans ce manuscrit, la parenthése s’ouvre autrement : «
(On peut aussi expliquer la question de I’Ame supplémen-
taire a partir de ce qui est écrit au sujet du verset “Ma co-
lombe”). »

LA NOTE DE KEHOT
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C’est I’explication de « Ma colombe » a laquelle renvoie la
parenthése.

LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Likkutei Sichos.
LA NOTE DE KEHOT
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96 | Le Pri Etz Chaim écrit que, le Chabbat, les mo'hin qui se
tenaient au-dessus de la téte comme les téfilines, ’entou-
rant, pénétrent dans la téte et deviennent des mo'hin inté-

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/
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rieurs ; c’est pourquoi on ne porte pas les téfilines le
Chabbat.

Pri Etz Chaim, Gate of the Sabbath 19:2n2wn 9yw ,0%n vy "9
72:07
,ANANT Mo%n 0ma w° 925w ,09%T °X TI02 Avnrdw m3 mIm
WY ,098 W *9a X 10Ty MRt wabn1 XPw 093T 1 OPRwn
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Pri Etz Chaim (Public Domain)
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La note indique que les sources permettant de lire « Chab-
bat » comme tachév sont données plus loin, en 88c, ou ce
maamar y revient (paragraphe 47).
LA NOTE DE KEHOT
.1 ,10 121 101

98 aieElg=Raistal-Rai-]

« Elle ouvre la bouche avec sagesse, et la Torah de bonté
est sur sa langue. » A comprendre comme les deux ni-
veaux de la Torah, 'Hokhma et 'Hessed : I’Arche et la
Ménorah.

Proverbs 31:261°2:x87% “7wn
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Elle ouvre la bouche avec sagesse, et la loi de la bonté est
sur sa langue.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« Car une mitsva est une lampe, et la Torah est lumiére. »
La Torah est la lumiére de la Ménorah.
Proverbs 6:23373:1 "own
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Car le commandement est une lampe, et ’enseignement
une lumiére, et les réprimandes de I'instruction sont le che-
min de lavie ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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« La sagesse d’un homme fait rayonner son visage. » La lu-
miére de la Torah est un rayonnement du visage.

Ecclesiastes 8:1’x:’n n?rp
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Qui est comme le sage, et qui connait 'interprétation d’une
chose ? La sagesse de I'’homme fait rayonner son visage, et
la dureté de son visage s’adoucit.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
LA NOTE DE KEHOT
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Reich Lakich interpreéte les mots du verset « la foi de tes
temps, la force, les délivrances, la sagesse et la connais-
sance » comme désignant les six ordres de la Michna : « la
sagesse » est ’ordre de Kodachim.
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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La source de Kehot pour ces mots (sa note est ci-dessous).
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Les éleves de Rabbi Yo'hanan virent que le visage de Rabbi
Abahou rayonnait. Lorsqu’ils lui demandérent quel nou-
vel enseignement il avait entendu, il répondit : « Une an-
cienne Tosefta », et Rabbi Yo'hanan lui appliqua le verset :
« La sagesse d’un homme fait rayonner son visage. » (Dans
cette version, la Tosefta est qualifiée d’ancienne.)
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Rebbi Abahou descendit a Tibériade. Les disciples de Rebbi
Yohanan virent que son visage resplendissait. Ils dirent de-
vant Rebbi Yohanan : Rebbi Abahou a trouvé un trésor. Il
leur demanda : pourquoi ? IIs lui dirent : son visage resplen-
dit. Il leur dit : peut-étre a-t-il compris un nouvel enseigne-
ment. Il alla lui rendre visite. Il lui demanda : quel nouvel
enseignement as-tu entendu ? Il dit : une ancienne Tossefta.
1l cita a son sujet : « La sagesse de ’homme illumine son vi-
sage ».

The Jerusalem Talmud, edition by Heinrich W. Guggenheimer. Berlin, De
Gruyter, 1999-2015 (CC-BY) « The Jerusalem Talmud, translation and com-
mentary by Heinrich W. Guggenheimer. Berlin, De Gruyter, 1999-2015 (CC-
BY)
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La bénédiction sacerdotale : « Que D.ieu fasse rayonner Sa
face sur toi et t’accorde Sa grace. »

Numbers 6:25717:"1 72722
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Que D.ieu fasse briller Sa face sur toi et te fasse grace ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Six branches sortiront de ses cotés : trois branches de la
Menora de I'un de ses cotés, et trois branches de la Meno-
ra de I’autre coté. »

Exodus 25:3227%:7175 ninw
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Et six branches sortiront de ses co6tés : trois branches du

chandelier d’un c6té, et trois branches du chandelier de

I’autre coOté ;

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Ecoute, mon fils, I'instruction de ton pére, et n’aban-
donne pas I’enseignement de ta mére. » La Torah écrite
est I'instruction du pére, et 1a Torah orale, I’enseignement
de la mére.
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Ecoute, mon fils, I'instruction de ton pére, et n’abandonne

pas I’enseignement de ta mere ;
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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La note de Kehot renvoie a I’endroit ou cela est expliqué
plus en détail : Iggeres HaKodesh.
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La Sagesse appelle: « Venez, mangez de mon pain et buvez
du vin que j’ai mélangé.» La Torah est le pain, la nourri-
ture de I’ame.

Proverbs 9:571:'0 “>wn
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« Venez, mangez de mon pain et buvez du vin que j’ai
meélangé.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Le Zohar dit que le repas du Roi attend le repas de Ses ser-
viteurs, le parfum des sacrifices, «et ainsi avons-nous ap-
pris: Israél soutient leur Pére dans les Cieux.»
Zohar III, 7b2 ;1 »’mt
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A propos de «Je vous ai comparés, mes bien-aimés», le
Midrach lit ra’yasi, «mes bien-aimés», comme «ceux qui
Me soutiennent», car Israél offrait les deux sacrifices quo-
tidiens. La 'Hassidout applique I'idée qu’Israél «soutient»
D.ieu a la Torah et aux mitsvot.
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« Tandis que le roi était a son festin, mon nard répandit son
parfum » (Cantique des Cantiques 1:12). « Tandis que le roi
était a son festin » : Rabbi Meir et Rabbi Yehouda. Rabbi
Meir dit : Tandis que le Roi des rois était a Son festin, dans le
firmament, Israél répandit une odeur fétide et dit au veau : «
Voici ton dieu, Israél » (Exode 32:4). Rabbi Yehouda lui dit :
«Assez, Meir ; on n’interpréte pas le Cantique des Cantiques

de facon dépréciative, mais ...

Midrash Rabbah -- TE (Public Domain) « The Sefaria Midrash Rabbah, 2022
(cc-BY)
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« Mais vous observerez Mes Chabbatot » : dit dans Ki Tissa,
juste apres les instructions concernant le Michkan.

Exodus 31:1327:8"% ninw
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« Parle aussi aux enfants d’Israél, en disant : Vous observe-

rez certainement Mes sabbats, car ils sont un signe entre

Moi et vous, au fil de vos générations, afin que vous sachiez

que Je suis D.ieu, qui vous sanctifie.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « IPS 1917 (Public Domain)
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Iggeret HaTechouva enseigne que le Chabbat correspond
au niveau de la techouva supérieure et que les lettres de «
Chabbat » sont celles de tashev enosh (« Tu fais revenir
I’homme »), car le Chabbat, les mondes remontent vers
leur source, en particulier dans les priéres du Chabbat.
LA NOTE DE KEHOT
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« Quant a moi, ma priére s’adresse a Toi, D.ieu, au mo-
ment de la volonté. » Cette phrase est dite lors de la priére
de I’'aprés-midi de Chabbat ; elle se comprend comme la
révélation de lavolonté supréme (ratzon).

Psalms 69:1477:070 0°7°1n
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Quant a moi, que ma priére Te parvienne, D.ieu, en un
temps favorable ; D.ieu, dans I’abondance de Ta miséri-

corde, réponds-moi par la vérité de Ton salut.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Rabbi Yossé: «Quiconque dit qu’il n’a que la Torah n’a
que la Torah», puis la Guemara poursuit en disant qu’il
n’a méme pas la Torah, car «quiconque s’occupe d’agir
s’occupe d’étudier ».
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William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC)
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Oula: «Quiconque récite le Chema sans téfilines, c’est
comme s’il portait un faux témoignage contre lui-méme. »
Rabbi Yo’hanan: c’est comme s’il offrait un holocauste
sans offrande végétale, un sacrifice sans libations.
Berakhot 14b:24-257173-773:2 77 1372
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Ulla dit : Quiconque récite le Chema sans téfilines, c’est
comme s’il avait porté un faux témoignage contre lui-
meéme. R. Hiyya b. Abba dit au nom de R. Johanan : C’est
comme s’il avait offert un holocauste sans offrande végétale
(cf. Nomb. xxviii. 5) et un sacrifice sans libations (ibid. v.
14). R. Johanan dit aussi : Quiconque désire accepter pleine-
ment sur lui le joug du royaume des cieux

William Davidson, Vocalized Aramaic (CC-BY-NC) - Tractate Berakot by A.
Cohen, Cambridge University Press, 1921 (Public Domain)
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Ce manuscrit ajoute ici : « C’est pourquoi “une téte qui n’a
pas mis les tefillin” figure parmi les pécheurs d’Israél par
leur corps ; voir le Siddour sur “Il est insolent a mes yeux,
celui qui prie dans une vallée découverte”, etc. »
LA NOTE DE KEHOT
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La note de Kehot renvoie a Exodus 27:20-30:10 pour ces

mots.

Exodus 27:20-30:10:"5-"2:1"3 mnw
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« Et D.ieu bénit le septiéme jour et le sanctifia, car en ce

jour Il cessa toute Son ceuvre. »

Genesis 2:3°1:°2 N"wX12
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Et D.ieu bénit le septiéme jour et le sanctifia, car en ce jour

1l se reposa de toute Son ceuvre que D.ieu avait faite en

créant.
Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) - IPS 1917 (Public Domain)
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« Et le septiéme jour, Il cessa et se reposa. » Le repos est le
retour des forces a leur essence.

Exodus 31:171:8"% mnw
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C’est un signe entre Moi et les enfants d’Israél pour toujours

; car en six jours D.ieu fit les cieux et la terre, et le septiéme

jour Il cessa Son travail et Se reposa.’

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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« Elle ouvre la bouche avec sagesse, et la Torah de bonté
est sur sa langue. » La Torah est la sagesse attirée vers le
bas sous forme de bonté.

Proverbs 31:261772:8”7 “5wn
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Elle ouvre la bouche avec sagesse, et la loi de la bonté est
sur sa langue.

Migra according to the Masorah (CC-BY-SA) « JPS 1917 (Public Domain)
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Ce manuscrit ajoute : « On comprendra ainsi ce qui est
écrit : “Léve-toi, mon bien-aimé, ma belle, et viens.” Pour
qu’elle soit “mon bien-aimé”, le niveau de la Torah et de
la nourriture, et “ma belle”, le niveau des vétements
constitués par I'accomplissement des mitsvot, il faut
d’abord “léve-toi”, de bas en haut ; grace a cela, elle sera
ensuite “mon bien-aimé, ma belle”, et “viens”, de haut en
bas, afin de faire descendre la révélation de la Lumiére in-
finie, béni soit-Il. »

LA NOTE DE KEHOT
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A propos de cette édition

Cette édition contient le texte hébreu, la traduction francaise, nos explications et les notes.

The Hebrew text of Torah Ohr: © Kehot Publication Society, via Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted.

Notre traduction francaise, faite a partir de notre traduction anglaise de I’hébreu, sans les notes de Kehot : CC BY 4.0.
Nos explications, avec la présentation, les questions et la page pour les enfants : CC BY-NC 4.0.

The notes: Kehot’s marei mekomos (“Sources and References”, including the Rebbe’s notes) © Kehot Publication Society, via
Sefaria, CC BY-NC 4.0; formatting adapted; our notes on them: CC BY-NC 4.0.

Sources citées, via Sefaria: Miqra according to the Masorah (CC-BY-SA); The Holy Scriptures: A New Translation (JPS 1917)
(Public Domain); Vilna Edition (Public Domain); Shenei Luchot HaBrit, based on Amsterdam, 1698 ed. Part I (Public
Domain); Wikisource Mishneh Torah (CC-BY-SA); Midrash Rabbeinu Bachya [ben Asher]. Warsaw, 1878 (Public Domain); To-
rah Commentary by Rabbi Bachya ben Asher, trans. Eliyahu Munk, 1998. (CC-BY); Kehot Publication Society (CC-BY-NC);
Pirke DeRabbi Eliezer, Sefaria Vocalized Edition (Public Domain); Pirke de Rabbi Eliezer, trans. Rabbi Gerald Friedlander,
London, 1916 (Public Domain); Tikkunei Zohar - Vocalized (Public Domain); Pardes Rimonim (Public Domain); William Da-
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Hamesorah Publishers, Jerusalem 2005 (CC-BY-NC); Pri Etz Chaim (Public Domain); Midrash Rabbah -- TE (Public Domain);
The Sefaria Midrash Rabbah, 2022 (CC-BY).

Cette édition dans son ensemble : CC BY-NC 4.0. Elle peut étre copiée, imprimée et partagée librement, en citant Kehot Pu-
blication Society et likuteitorah.com ; elle ne peut pas étre vendue. https://creativecommons.org/licenses/by-nc/4.0/

La traduction francaise a été faite a partir de I’édition anglaise de likuteitorah.com avec I’aide de I’'IA (openai/gpt-6-luna-
pro:batch), 'hébreu en regard pour vérification ; elle n’a pas encore été relue par un éditeur humain. Vérifiez sur I’hébreu

tout ce qui est important.

Le Rabbi a demandé que les maamarim de la paracha de la semaine, la « Paracha ’hassidique », soient étudiés pendant cette
semaine, répartis sur ses sept jours (Sichah of Shabbos Parshas Vayakhel 5725 - Toras Menachem vol. 42, pp. 306-309). Pour-

quoi I’étudier, et les bénédictions du Rabbi : likuteitorah.com/about/the-chassidishe-parsha/

Un projet gratuit et non commercial ; rien n’est vendu ici. Sans lien avec Kehot, Sefaria ou la Bibliothéque de Loubavitch. ©

likuteitorah.com

Depuis likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/

DEDIE EN L'HONNEUR DE

5URT TANDTINIY PRS® M9 927 D2I1pRT 1INAT 71207 v

likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/ 71



likuteitorah.com/fr/torah-ohr/vayakhel/1/
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